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जीवराज जेन ग्रन्थमालाका परिचय 

सोलापूर निवासी ब्रह्मचारी जीवराज गीतमचंदजी दोशी कई वर्षोसे संसार 
से उदासीन होकर धर्मकार्य में अपनी व्‌त्ति लगा रहे थे। सन्‌ १६४ * में 
उनकी यह प्रबल इच्छा हो उठी कि अपनो न्‍्यायोपार्जित संपत्तिका उपयोग 
विशेष रूपसे धर्म ओर समाजकी उन्नतिके कायम करें। तदनुसार उन्होंने 
समस्त देशका परिश्रमण कर जेंन चिद्वानोंसे साज्ञात्‌ ओर लिखित सम्मनियाँ 
इस बातकी संग्रह को कि कौनसे कार्यमें संपत्तिका उपयोग किया जाय । सफुट 
भ्तेसचय कर लैनेके पश्चात्‌ सन्‌ १९४१ के ग्रोष्म कालमें ब्रह्मचारीजीने तीर्थ- 
क्षेत्र गजपंथा (नासिक) के शीतल बातावरणम विद्वानोंकी समाज एकत्र को 
और ऊहद्पाह, पूर्वक निर्णयके लिए उक्त विपय प्रस्तुत किया । विद्वत्सम्मेलनके 
फलस्वरूप व्रह्मचुएीर्ज जीने जैन संस्कृति तथा साहित्यक समस्त अंगोंके संसक्षगा, 
उद्धार और अधारके हेतुसे जन संस्कृति संरक्षक संब्र! की स्थापना की और 
उसके लिए. ३००००) तीस हजारके दानकी घोषणा कर दी । उनकी परिग्रह- 
निवत्ति बढती गई, ओर सन्‌ १९४४ में उन्होंने लगभग २,५०,०००) दो 
लाखकी अपनी संपूर्ण संपत्ति संघकों ट्रस्ट रूपले अपण कर दो । इस तरह 
आपने अपने सर्मस्वका त्याग कर दि, १६-१-५४७ को अत्यन्त सावधानी ओर 
समाधानसे समाधिमरणकी आराधना की। इसी संघके अंतर्गत जोवराज 
जैन ग्रथमाला' का संचालन हो रहा है। प्रस्तुत अन्थ इसी अन्थमालाका 





नोवां पुष्प है। 
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प्रकाशक मुद्रक 
गुलाबचंद हीगाचंद दोशी, शिवनारायण उपाध्याय 
जैन संस्कृति संरक्षक संघ, नया संसार प्रेस, 


सोलापूर भदेनी, वाराणसी 


ग्रन्थमाला के सम्पादकों का वक्तव्य 


आचारय कुदकुन्द की रचनाओं का जैन साहित्य में अनेक दृष्टियों से बढ़ा 
महत्त्वपूर्ण स्थान है। एक तो इन रचनाओं में आध्यात्मिक तत्व का जैसा 
प्ररूपण पाया जाता है पेसा अन्यत्र कहीं उपलब्ध नहीं होता । काल की दृष्टि 
से भी ये रचनाएं डेढ़ हजार वर्ष से कम प्राचीन नहीं हैं। उनकी प्राकृत भाषा 
व शेली भी अपना वेशिष्टथ रखती है। उनको उपलब्ध रचनाओं की सख्या 
भी १०-१२ है। दिगस्ब॒र सम्प्रदाय सें इन आचार्य की प्रतिष्ठा इतनी है कि 
वे तीथंकर महावीर और उनके प्रमुख गणधर गोतम स्वामी के पश्चात्‌ ही 
मंगल रूप से स्मरण किये जाते हैं । 


कुम्दकुन्द की रचनाओं में जेन ध्ं व सिद्धान्त की सभी प्रमुख बातों का 
समावेश हो गया है। किन्तु ये सब विषय वहाँ बिखरे हुए पड़े हैं। किसी 
: स्तुत विषय पर उन्होंने कहाँ क्‍या अभिमत व्यक्त किया है इसका पता 
लगाना सहज नहीं है। इन ग्रन्थों का ऐतिहासिक व विषयात्मक परिचय इस 
ग्रन्थमाला के सम्पादर्कों में से एक ( डा० एन एन० उपाध्ये ) द्वारा प्रवचन- 
सार की प्रस्तावना में विस्तार से कराया जा चुका है। किन्तु समस्त वस्तु का 
विषय-वार वर्गीकरण का कार्य शेष रहा था। इसकी प्रसुतुत गन्थ में पूर्ति करने 
का प्रथम बार प्रयत्न किया जा रह है। इस प्रयास के गुण भी हैं और दोष 
भी । एक बढ़ा गुण तो यह है कि उससे एक-एक विषय पर कर्त्ता के समस्त 
विचार पाठक को एकत्र प्राप्त हो जाते हैं । किन्तु इसमें दोष यह हे कि 
कर्ता ने जिस किसी बात को जिस प्रसंग में कही है उसे उस श्रसंग से 
निकाल कर भिन्न प्रसंग में जोड़ने से कुछ आमन्ति भी उत्पन्त हो सकती है। 
जिन गाथाओं को नियत विषयों में से कहीं भी संग्रहीत नहीं किया जा 
सका और छोड़ दिया गया उनके कारण भी ऐसे संकलनों पर से यह दावा 
करना कठिन है कि यहाँ कर्ता द्वारा प्रतिपादित समस्त सिद्धान्त का विधिवत्‌ 
चर्गीकरण हो गया । इसका प्रमाण स्वयं इस संकलन में ही वतमान है। 
अन्य मंथों में से तो कांट-ड्राट करके उद्धरणों का चुनाव किया गया है, किन्तु 
समयसार को यहाँ अविकल रूप से जैसा का तैसा डछूत कर दिया गया है, 
क्योंकि उसमें कमी-वेशी व प्रकरणों के स्थानान्तरण से श्रनर्थ उत्पन्न होने की 
संभावना का निवारण नहीं किया जा सकता था। 


( ५) 


किन्तु इस सब के होते हुए भी पं० कैलाशचन्द्रजी शासत्री का कुन्दकुन्दा- 
चाय की रचनाओं का यह विषयवार संकलन, सुबोध हिन्दी अनुवाइ सहित, 
चुक बड़ी आवश्यकता की पूर्ति करेगा ऐसी हमें आशा है| कर्ता और उनकी 
रचनाओं के सम्बन्ध में सभी ज्ञातव्य विषयों का पंडित जी ने अपनी प्रस्तावना 
में विस्तार से विवेचन किया है जिससे उन पाठकों को विशेष रूप से छाम 
होगा जो प्रवचनसार की उक्त अंग्रेजी प्रस्तावना का उपयोग नहीं कर सकते | 
प्रवचनसार का वह संस्करण श्रव दुष्प्राप्य भी हो गया है और इस कारण भी 
प्रस्तुत ग्रंथ की प्रस्तावना का स्वागत करने योग्य दे । यहाँ विषय का विवेखन 
भी परिडत ली ने अ्रधिक विस्तार से किया है जो बढ़ा महत्वपूर्ण है। इस 
अंथ के द्वारा कुम्दकुन्दाचाय के सिद्धान्तों के श्रध्ययन की एक नई सुविधा 
उत्पन्न हुई है। इसके लिये हम विद्वान सम्पांदक के बहुत झृतज्ञ हैं; तथा 
जीवराज प्रन्थमाला समिति ने जो इसे प्रकाशित करना स्वीकार किया हसके 
लिये उन्हें भी धन्यवाद है। 


- झुज्ञफ्फरपुर--१६।३।६० ही० ला० जैन 
कोल्हापुर --२४३।६० थआ० ने० उपाध्ये 
ग्रन्थमाला सम्पादक 


सम्पादक के दो शब्द 


॥६५३ की बात है। पूज्य छुललक श्री पं० गणेश प्रसाद जी वर्सो श्री 
सम्मेद शिखर की ओर पैदल विहार करते हुए मार्ग में डालमियानगर ठहरे 
हुए थे। उस अवसर पर दानवीर साहू शान्ति प्रसाद जी भी वहाँ धार्मिक 
चर्चा में निमग्न थे| प्रति दिन कुन्दकुन्दाचार्य के घट प्रास्ृत का वाचन 
चहता धा; और साहू जी बिना किसी विस्तार के मूल गाथा का श्र मात्र 
श्रवण करते थे। उसमें उनका अभिप्राय प्रर्थकार का मात्र हाद रूममना था | 

वहीं से मेरे चित्त में कदकुन्द के श्रन्थों का मूलानुगामी अनुवाद मात्र 
करने का विचार उत्पन्न हुआ, और जहाँ तक भी शक्य हो उनके कथन के. 
सम्बन्ध में श्रपनी श्रोर से विशेष कुछ लिखना उचित नहीं समझा, जिससे. 
पाटक अनुवादक के द्वारा किये रये विवरणों के बोक से बोकिल न होकर 
स्वत्तत्र रूप से कुन्दकुन्दु के कथनों के सम्बन्ध में ऊह्यपोह कर सके | 

उसके पश्चात्‌ कुन्दकुन्द ने अपने ग्रन्थों में जैन सिद्धान्त, जन आचार के 
किन किन विपयों पर क्या क्या कहा है, प्रह मेरी जिज्ञासा हुई; क्योंकि 
कुन्दकुन्द जैन परम्परा के एक महान और प्राचीन अन्थकार हैं। अतः जैन 
तत्तशान का और जनाचारके क्रमिक विकास के अध्येता के लिये उनके मनन्‍्तब्यों 
को जानना आवश्यक है। 

इसलिये मैंने जो ग्रन्थ निर्विवाद रूप से कुन्दकुन्दकृत माने जाते हैं, 
उनमें श्रतिपादित विषयों का विषयवार सकलन करके तब अपना अनुवाद 
कार्य प्रारम्भ क्रिया । इसके लिए मैंने कुन्दकुन्द के पश्मास्तिकाय, प्रवचनसार 
नियमसार, बारह अनुप्रेज्ञा, दुशभक्ति, और पट्प्राध्ृतों ( दुर्शन प्राद्ृत 
चारित्र ग्रादृत, सूत्र प्रात बोध प्राभत, भाव प्राभत और मोक्ष प्राभत्त ) को 
छुना। ओर समयस्रार को मेंने अन्त में अविकल ही देना उचित सममा 
क्योंकि वह एक ऐसा ग्रन्थ है जिसमें काट छांट करने से अर्थ का श्रनर्थ होना: 
भी संभव है। दूसरे इस संकलन का मेरा एक उद्देश्य मात्र समयसार 
प्रेमियों के सामने कुन्दकुन्द के अब्य अन्धों को रखना भी है। आजकल 
ऐसा देखा जाता है कि कुछ साई समयसार का तो स्वाध्याय करते हैं किन्तु 
कुन्दकुत्द के ही अन्य प्रन्थों की ओर ध्यान नहीं देते। एक ही प्रन्थकार के. 


( ७ ) 
द्वागा विभिन्‍न अन्थों में किये गग्रे कथनों को न देखने से और मात्र समय- 
सार का ही अवलोकन करने से स्वयं कुन्दकुन्दाचाये के भी अभिप्राय को 
समभने में भ्रम होने की सभावना रहती है भ्रोर उप्से अर्थ का अनर्थ भी होना 
सम्भव है । 

अत; समग्रसार का प्रत्येक प्रेमी पाठक एक बार कुन्दकुन्द के . ही 
अन्य अन्थों में श्रतिपादित वस्तु तत््वकी रूलक ले सके, इस दृष्टि से भी 
समयसार को श्रन्त में अधिकल देकर उससे पहले संकलित भाग को दिया है । 

जो गाथा घुन्दुकुन्द के जिस ग्रन्थ से ली गई है, उसके नीचे उसकी 
क्रमसंख्या के साथ उस ग्रन्थ का संक्षिप्त नाम भी साथ में दे दिया गया दे । 
इससे पाठक को उसे मूलग्रन्थ में देखने में कठिनाई नहीं होगी । 

संशोधन--संकलन करते समय पद्ञास्तिकाय, आ्रादि सुद्वित पर्न्थों का 
ही उपयोग किया गया है। समयसार का जो मूल पाठ जयसेनाचार्य के 
सामने था, उसके पार्ठों में अम्रतचन्द्र को टीकावाली प्रतियों में पाये जाने वाले 
पाठ से अन्तर है । अतः जयसेन को टीका तांत्ययबृत्ति के विशेष पार्ठों को 
पाद टिप्पण में 'त्ता+ बृ०? के संकेत के साथ दे दिया है । 

घट प्राभतों का संशोधन नीचे लिखी प्रतियों के आधार से किया गया है । 
दि० जैन पंचायती मन्दिर देहली से प्राप्त श्रति नं० ऊ३, ऊ ४(ख ) और 
ऊ9(ग)। 

३--प्रति नं० ऊ ३ का संकेत 'ऊ! हैं। यह मल प्रति शुद्ध है। यह 
वि० सं० १५८$ की लिखी हुई है। इसके अन्त की लेख प्रशस्ति इस 
प्रकार दै- 

अ्रथ संवत्सर 5स्मिन्‌ श्री विक्रमादित्य राज्ये संचत्‌ १७५८१ वर्ष मागंसिर 
शुदी ११ शुभदिने मंगलवासरे हिसार वेरोजाकोट् सुरिच्राण इवराहिस साहि- 
राज्य प्रवतंमाने श्रीकाष्टासंघे ब्रह्म जू लिखापितं इृदं शाख्रं । 

२--प्रति ऊ ४ (ख) और ऊ ४ (ग) का संकेत “ग' है। थे दोनों प्रतियां 
समान हैं। दोनों में मूल गाथाओं का संस्कृत में शब्दार्थ मात्र दिया है। 
ड3 ४ (ग) सम्वत्‌ १७४८ में उम्रसेनपुर में लिखी गई है । 

यथा--सम्बत्‌ १७४८ वर्ष जेष्ठ छुदि £ तिथीरदुवारे लिखी श्री डग्न- 
सेनपुरे विजयगच्छे मुनिश्रो ७ गोवर्द़न जीका सा शिष्य खेमचन्ट्रेण स्ववाचनाय | 
और भ्रति उ० (ख) सं० १७४३ में लिखी गई है । 

३ भरा प्रति श्रीमहावीर जी की है। इसमें जो सं० टीका है, यद्यपि वह 


( «४ ) 


श्रतसागर की टीका का ही संक्तिप्त रूप है। किन्तु कहीं-कहीं, जहाँ अतसागर 
की टीका मूल के अजुरूप नहीं है वहाँ उससे इसमें अन्तर भी है | 

देहलीके दि०जैन पंचायती मन्द्रिकी प्रतियां लाला पन्नालालजी श्रग्नवाल 
दिल्‍ली द्वारा प्राप्त हुई थीं। तथा श्री महावीरजीकी प्रति भारतीय ज्ञानपीठ 
काशी के व्यवस्थापक श्री बाबूलालजी फागुहल के द्वारा प्राप्त हुई थी। इसके 
लिए में इन दोनों मदहाशर्यों तथा उक्त भण्डारों के व्यवस्थापकों का 
आमभारो हूं । 

जीवराज जैन ग्रन्थमाला के मन्न्नी डा० ए० एन० उपाध्ये तथा उनके. 
धहयोगी डा० हीरालालजी जैन के प्रयत्न से श्री जोवराज जैनग्रन्थमाला की 
प्रबन्ध समिति ने इस अन्थ को प्रकाशित करना स्वीकार किया इसके लिए में 
प्रबन्ध समिति का तथा डा० उपाध्ये तथा डा० हीरालालजी का आभारी हूं + 
डा० उपाध्ये ने इसका अश्रन्तिप्त प्रुफ़ देखकर भन्थ के मूल प्राकृत भाग का 
संशोधन करने का भी कष्ट उठाया है तथा प्रवचनसार की अ्रपनी अंग्रेजी 
अस्तावना का उपयोग करने की स्वीकृति दी | इसके लिये में उनका विशेष रूप- 
से आभार हूँ । 

जीवराज ग्रन्थमाला के व्यचस्थापक श्री सुभाषचन्द अक्कोले तथा नया संसार 
प्रेस वाराणसी के संचालक पं ० शिवनारायण उपाध्याय ने भी अन्थ के प्रकाशन 
मुदण श्रादि की व्यवस्था में पूरा सहयोग किया है एतदर्थ उनका भी 
आमारी हूँ । 

मेरे इस प्रयत्न के फलस्वरूप यदि स्वाध्याय प्रमीजनों ने कुन्द कुन्दा- 
चाय के समयसार की ही तरह उनके अन्य ग्रन्थों का भी अनुगम करने की 
ओर लक्ष्य दिया तो में अपने प्रयत्न को सफल सम गा । 


चैत्र श॒क्ता त्रयोदशी ) न 

पड ऊद्कुन्दाचाये के चरणारविन्द का चश्बरीक- 

बनते, लव गन से रह कल 
भदैनी, वाराणसी । | कलाशचन्द्र शास्री 


अगवव्‌ कुन्दकुन्दाचायंकी अम्ृतमयों वाणीका 
रसपान करनेमें निमग्न 
सुसत्तुजनोंके कर-कमलोंमें 


अपर समरा्ञिपतलत-- 


प्रस्तावनों 
आचार्य श्री कुन्दकुन्द. 


जैन परम्पराके आचार्यामें श्री कुन्दकुन्दका जो महत्त्व है वह अनुपम 
है | उनके महत््वका ख्यायन करने वाला एक श्लोक अति प्रसिद्ध है-- 


मज्जल॑ भगवान्‌ वीरो मन्जलं*गोतमों गणी। 
मड़ल॑ कुन्दकुन्दायों जैनधर्मोंडल्तु मज्जलम्‌॥ 


“भगवान महावीर भद्गलरूप हैं, गौतम गणधर मद्जलरूप हैं, कुन्द कुन्दाचार्यू 
मड़लरूप हैं, ओर जैन धर्म मद्भगलरूप है । 


इसमें भगवान महावीर और उनके प्रधान शिष्य गौतम गणधरके पश्चात्‌ 
कुन्दकुन्दको स्थान दिया गया है, जो इस बातका सूचक है कि कुन्द-कुन्द 
का स्थान जैनाचार्योमें सर्वोपरि माना गया है। दक्षिणसे प्राप्त जेन शिला- 
लेखोंमेंसे अधिकांशमें कुन्द 'कुन्दान्वयका निर्देश मिलता है जी इस बातका 
सूचक है कि जैन परम्पराके आचाय वगेरह अपनेको कहुन्दकुन्दान्वयका 
कहलानेमें गौरव अनुभव करते थे । आज भी जैन परम्परामें आचाये कुन्दकुन्द- 
का सान सर्वोपरि है। और एक कविके शब्दोंमें उस परम्पराके अनुयायियों 
की यह आम धारण है कि--हुए, न है न होहिगें मुनींद कुन्दकुन्दसे । 

कुन्दकुन्दके इस महत्त्वके कारणेके अनुसंधानके लिये हमें उनके इतिहास 
आर साहित्यका परिशीलन करना होगा । 





१ दि» जैन परम्पराके चार संघ अ्रति प्रसिद्ध है-द्वविड़, नन्दि, सेन 
ओर काष्ठा संघ। अंगदिसे प्राप्त शिलालेख नं०१६६ में द्रविड़ संघ कोशडवु,न्दा- 
न्वय का निर्देश है। जै० शि० सं० भाग० ३ के शिलालेख नं० ५३८-में सेन 
गणके साथ कुन्दकुन्दान्वय जुड़ा है। देशियगण तो कुन्दकुन्दान्वय्स सम्बद्ध 
हो था। नन्दिगण भी मूलसंघ कुन्दकुन्दान्वव, देशिय गण, पुस्तक गच्छुसे 
सम्बद्ध था | 


२ प्राश्रत-संग्रह 


ऐतिहासिक परिशीलन 


कुन्दकुन्दाचायके. सम्बन्धर्मं उनके ग्रन्थों, टीकाकारों, ऐतिहासिक लेखों 
तथा परम्परागत कथाओंसे जो जानकारी प्राप्त होती हे वह इस प्रकार है-- 

१ आचाय॑ कुन्दकुन्दने बारस अ'णुवेक्खा ( द्वादश अनुप्ेक्षा ) के सिवाय 
अन्य किसी अंथमें अ्रपना नाम तक नहीं दिया । केवल बोधश्राभ्तके' अन्‍्तमें 
अपनेको भद्धबाहुका शिष्य बतलाया है । 

२ कुन्दकुन्दके प्रथम टीकाकार श्रस्मतचन्द्र सूरिने भी अपनी टीकाओं.में 
ग्न्थकर्ताके नाम तकका भी निर्देश नहीं किया । हां, जयसेनाचारयने, जिनका 
समय ईसाकी बारहवीं शताब्दीका उत्तराध है, पदश्चास्तिकायकी' टीकाके 
आरस्भमें लिखा है कि, कुन्दकुन्द कुमारनन्ंद सिद्धान्त देवक्रे शिष्य थे। उनके 
दूसरे नाम पदह्मनन्दि आएदि थे। प्रसिद्ध कथाके अनुसार उन्होंने पूर्व विदेहमें 
जाकर श्रीमंदर स्वामी तीर्थक्वरके मुखसे निकली हुई दिव्यध्वनिको सुनकर शुद्ध 
आत्मतत्त्कके साररूप अर्थकों ग्रहण किया था । और वहांधे लौटकर शिवकुमार 
महाराज आदिके प्रतिबोधके लिये पश्चास्तिकाय भाभ्तकी रचना की थी ।* 

जयसेनने समयसारकी टीकाके अन्तमें भी दो गाथाओंके द्वारा पद्मनन्दिका 
गुणगान किया है । 

३ इन्द्रनन्दिने, जिन्हें विक्री दसवीं शताब्दीके अन्तिम चरणका 
विह्वन्‌ माना जाता है, अपने श्रतावतारमें लिखा है कि पट खण्डागम और 


१--इस ऐतिट्टासिक परिशीलनमें प्रवचनसारकी डा० ए०. एन० उपाष्ये 
लिखित अंग्रजी प्रस्तावनासे साहाय्य लिया गया है | 

२--इंदि शिच्छुयववहार॑ जं भणियं कुंदकुंद मुणिणादे | जो भावर सुद्ध- 
मणा सो पावइ परमणिव्वाणं ॥६१॥ 

३-'सदृवियारो हुओ भासासुत्तेस ज॑ जिशे कहिय॑ | सो तह कहिय॑ णाय॑ 
सीसेण य मदृबाहुस्तस ॥६१॥ _ वारसअ्रंगवियाण चउदसपुब्बंगविउल- 
वित्थरणं । सुयणाणि भदवाहू गमयगुरु भयवश्रो जयश्रो ॥६१॥” -बो० ग्रा० | 

४--अथ श्री कुमारनन्दि सिद्धान्तदेवशिष्ये । प्रसिद्धकथान्यायेन पूर्व 
विदेह॑ गत्वा वीतरागसर्वज्ञ श्रीमंद्रस्वामितीर्थक्षरपरमदेव॑ दंष्ठा तन्मुख्- 
कमलविनिर्गतदिव्यवाणीअ्रवण ावधा रितपदार्थाच्छुद्धाव्मतत्वादिसारार्थ.ग्रद्दत्वा 
पुनरप्यागतेः श्रीमस्कुम्डकुन्दाचार्यदेवैः पद्मनन्याद्रपराभिधेये............... 


शिवकुमारमहाराजादिसंक्षेपठ चिशिष्यप्रतिबोंधनार्थ'.. विरचितपश्चास्तिकाय- 
आश्तशास्त्रे! | 


प्रस्तावना डे 


कषायप्रारृत ये दोनों सिद्धान्तग्रन्थ गुरुपरिपादीसे कुण्डकुन्द्पुरमें श्री पद्मनगिदि 
मुनिको प्राप्त हुए । उन्होंने षट्खण्डोमेंसे आदिके तीन खण्डोंपर बारह हजार 
प्रमाण परिकर्म नामक ग्रन्थ रचा । 

उक्त जानकारीसे कुन्दकुन्द्रे सभ्बन्धमें नीचे लिखी बातें प्रकाशमें 
आती हैं-- ह 

१ वे कुण्डकुलद पुरके वालो भरे और प्मनन्दि आदि उनके अनेक नाम थे । 

२ वे भद्बाहुके शिष्य थे । 

३ वे पूर्व विदेह गये और उन्हेंने श्रो मन्दिर स्वामीके मुखसे दिव्यध्वनिका 
श्रवण किया था | 

४ उन्होंने पट्खण्डागमके आद्य तोन खण्डों पर परिकर्म नामक प्रन्थ 
रचा था। 

७» वे शिवकुमार महाराजके समकालीन थे 


उक्त बातों पर क्रमसे विचार करनेसे पूर्व हम उन कथाओंको भी दे देना 
उचित समभते हैं जो उनके सम्बन्धमें पाई जाती हैं-. 


कुन्दकुन्दाचायंकी कथा 

श्री युत' प्रेमो जीने 'ज्ञानप्रबोध” से एक कथा इस अकार दी है -- 

मालवा देशके वारापुर नगरमें राजा कुमुद चन्द्र राज्य करता धा। उसकी 
रानोका नाम कुसदचन्दिका था। उसके राज्यमें कुन्द श्रेष्ठी नामका एक वशिक्‌ 
रहता था | उसको सेठानोका नाम कुन्दलता था । उनके एक पुत्र था । उसका 
नाम कुन्दकुन्द था। एक दिन वह बालक अपने मित्र जालकोके साथ खेलता 
था। उसने उद्यानमें एक मुनिराजको बेंठे हुए देखा। मुनिराज नरनारियोको 
उपदेश दे रहे थे । बालकने उनका उपदेश बड़े ध्यानसे सुना। बालक उससे 
इतना प्रभावित हुआ कि वह उनका शिष्य होगया । डस समय उसकी अवस्था 
केवल ग्यारह वर्षकी थी । 


मुनिराजका नाम जिनचन्द्र था। उन्होंने तेतीस वर्षकी उम्रमें उस कुर्द- 
कुन्द नामके बालकको आचाय पद प्रदान किया । एक बार आचाय कुन्दकुन्द 


१ यह कथा जेनद्वितिषी भाग १०, ए० ३६६ पर प्रकाशित हुई है। किन्तु 
उसके प्राप्तन हो सकनेसे हमने डा० उपाध्येकी अंग्रजी प्रध्तावनासे अनुवाद 
करके उसे यहां दिया है। 


छ प्राभ्त-संग्रह 


को जैन तत्त्व ज्ञानके सम्बन्ध्में कोई शह्वा ऊत्पन्न हुई। एक दिन ध्यान करते 
समय उन्‍होंने शुद्द मन बचन कायले श्रोमन्‍्दरस्वामीको नमस्कार किया + 
उन्हें सुनाई दिया कि समवसरणमें विराजमान अरीमंदर स्वामीने उन्हें आशीर्वाद 
दिया 'सद्धर्म वृद्धिरस्तु!। समवसरणमें उपस्थित श्रोताओंको बढ़ा अचरज 
हुआ कि इन्होंने किसको आशिरांद दिया दै क्यों कि यहां उन्हें नमस्कार 
करने वाला तो कोई दिखाई नहीं देता । श्रीमंदर स्वामीने बतलाया कि उन्होंने 
भारत वर्षके कुन्दकुन्द मुनिको आशिर्वाद दिया है। दो चारण सुनि जो पवें 
जम्ममें कुन्दकुन्दके मित्र थे, कु्दकुन्दकों श्रीमनन्‍्दरस्वामीके समवसरणमें ले 
गये । जब वे उन्हें आकाश मार्गसे ले जारहे थे तो कुन्दकुन्दकी मयूर पिच्दिका. 
गिर गई । तब कुन्दकुन्दने ग्रृद्धके पंखोसे काम चलाया । कुन्दकुन्द वहां एक 
सप्ताह रहे और उनकी शंकाएं दूर हो गईं । लौटते समय वह अपने साथ एक 
पुस्तक लाये थे किन्तु वह समुद्रर्मे गिर गई । बहुतसे तीथोकी यात्रा करते 

वे भारत वर्ष लौट आये और उन्होंने धर्मोपदेश देना प्रारम्भ किया और 
सात सौ ख्रो पुरुषोंने उनसे दीक्षा ली । 


कुछ समय पश्चात्‌ गिरनार पर्वत पर उनका श्वेतास्बरेंसे विवाद हो गया। 
तब ब्वाह्मी देवी ने यह स्वीकार किया कि दिगग्बर निग्नन्थ मार्ग ही सच्दा है। 
अन्तर्मं अपने शिष्य उमास्वातिको आचाय पद प्रदान करके वे स्वरगंवासी 
हुए । 

एक कथा ड(० चक्रवर्तीने पंञ्लास्तिकायकी अपनी भ्रस्तावनामें दी ह--- 
डा० चक्रवर्तके लेखानुसार कुन्दकुन्दाचायंकी यह कथा पुण्यालवकथा नामक 
ग्रन्थमें शाख दानके फलके उदाहरणके रूपमें दी गई है । कथा इस प्रकार है-- 


भारत खण्डके दक्षिण देशमें 'पिडथनाडू” नामका प्रदेश है । इस प्रदेशके 
अन्तंगत कुस्मरई नामके आममें करमण्ड नामका धनिक वेश्य रहता था। 
डसकी पत्नीका नाम श्रीमती था | उनके यहां एक ग्वाला रहता था जो उनके 
पशु चराया करता था। उस ग्वालेका नाम मथिवरन था । एक दिन जब वह 
अपने पशुओंको एक जंगलमें लेजा रहा था, उसने बढ़े आश्रयंसे देखा कि सारा 
जंगल दावाग्निले जल कर भस्म होगया है किन्तु मध्यके कुछ दत्त हरे भरे 
हैं। उसे उसका कारण जाननेकी बढ़ी उत्सुकता हुई। वह उस स्थानपर 
गया तो उसे ज्ञात हुआ कि यह किसी मुनिराजका निवास स्थान है और वहाँ 
एक पेटीमें आगम अन्थ रखे हैं। वह पढ़ा लिखा नहीं था। उसने सोचा कि 
इस आगम अन्थके कारण ही यह स्थान श्रागले बच गया है। अतः वह उन्हें. 


प्रस्तावना ज 


बड़े आदरसे घर ले आया। उसने उन्हें अ्रपने मालिकके घरमें एक पवित्र 
स्थान पर विराजमान कर दिया और अति दिन उनकी पूजा करने लगा। 

कुछ दिनके पश्चात्‌ एक मुनि उनके घर पर पधारे | सेठने उन्हें बड़े 
भक्तिभावसे आहार दिया । उसी समय उस ग्वालेने वह आगस उन मुनिको 
प्रदान किया। उस दानसे मुनि बड़े प्रसन्न हुए ओर उन्होंने उन दोनोंको 
आशिवांद दिया कि यह ग्वाला सेठके घरमें उसके पुत्र रूपमें जन्म लेगा । 
तब तक सेटठके कोई पुत्र नहीं था। मुनिके आशिवोदके अनुसार उस ग्वालेने 
सेठके घरमें पुश्र रूपसे जन्म लिया । और बड़ा होने पर वह. एक महान्‌ मुनि 
और तस्व ज्ञानी हुआ । उसका नाम हुन्दकुन्दाचार्य था। डनके चारणंके 
साथ पूर्व विदेह जानेकी कथा पूर्ववत्‌ वर्गित है । 

एक कथा शास्त्र दानके फलके उदाहरण रूपमें अद्धनेमिदत्तके आराधना 
कथा कोशमें है, जो प्रो० चक्रवर्ती वाली कथासे मिलती हुई है| । कथा इस 
प्रकार है-- 

“भरतपेत्रम कुरुमरई गांवमें गोविन्द नामका एक ग्वाला रहता था। 
एक बार उसने एक जंगलकी गुफामें एक जैन शास्त्र रखा देखा। उसने उस 
शास्त्रकों उठा लिया और पद्मनन्दी नामके मुनिको रूट कर दिया। उस 
शास्त्रकी विशेषता यह थी कि अनेक महान्‌ श्राचार्योने उसे देखा था और 
इसकी व्याख्या लिखी थी और फिर उसे गुफामें रख दिया था। इसीलिए 
पद्म नन्दि सुनिने भी उसे उसी गुफामें रख दिया। ग्वाला गोविन्द बराबर 
उसकी पूजा करता रहा। एक दिन उसे व्यालने खा डाला | मर कर वह 
ग्वाला निदानवश आमपतिक्रे घरमें उत्पन्न हुआ। बड़ा होनेपर एक बार 
उसने पद्म नन्दि मुनिके दशन किये और उसे अपने पूर्व जन्मका स्मरण हो 
आया । उसने जिन दीक्षा धारण कर ली और समाधि पूवंक मरगण करके राजा 
कौणडेश हुआ । वहाँ भी सब सुखोंका परित्याग करके उसने दीक्षा लेली। 
उसने जिनदेवको पूजा की थी और गुरुओंकी सेवा की थी अतः वह श्रुत- 
केवली हुआ | 

रत्न करंड श्रावकाचार (छो० ११८) में शाखदानमें 'कौर्डेशका नाम दिया 
है। और उसकी संस्क्ृत टीका में उक्त कथा दी है । 


पं० आशाधरजीने ( वि० सं० ३३०० ) अपने सागार' धर्मासतमें 


१--'कंडिश: पुस्तकार्चावितरणविधिनाप्यागमाम्मोधिपारम्‌ | 


दर प्रार्त-संग्रह 


शास्प्रदानका फल बतलाते हुए कौण्डेशका उदाहरण दिया है ओर अपनी 
टीकामे उसे पूर्व जन्ममें गोविन्द नामका ग्वाला बतलाया है। 

इस कथाके सम्बन्धमें डा० उपाध्यने लिखा है कि नामोकी समानताके 
कारण गल्‍तोीसे इसे कन्दकन्दकी कथा समझ लिया गया है; किन्तु यथाथ्थमे 
यह कथा भी कन्दुकन्दसे ही सम्बद्ध होनी चाहिये, यह बात कोण्डेश! नाससे 
व्यक्त होती है। किन्तु ये सब कथाएँ पीछेकी उपज जान पड़ती हैं। हरिपेणके 
बृहत्कथा कोशमें जो शक सं०८०३ ( वि० सं० ६८६ ) में रचकर पूर्ण हुआ 
था, कुन्दकुन्द्का नाम तक भी नहीं हैं। फिर भी इन कथाओंसे उस कालमें 
कुम्दकुन्दाचायंकी बढ़ती हुई लोकप्रियता और महानताका आभास मिलता 
है। उनके सम्बन्धर्म प्रचलित कुछ घटनाओंके आधारपर ही उक्त कथाओंका 
शरीर निर्मित हुआ जान पड़ता है। इसलिये उन्हें एक दम मनधइन्त नहीं 
कहा जा सकता । अस्तु, 

अब हम साहित्यिक अभिलेखोंसे ज्ञात उक्त पाँच बातोंके सम्बन्ध 
विचार करेंगे | 

कुन्दकुन्दक नाम 

पश्चास्तिकायके टीकाकार जयसेनाचार्यने लिखा है कि कुन्दकुन्दाचार्यके 
पहानन्दी आदि नाम थे। ओर पट्प्राभतके टीकाकार श्रुतसागर सूरिने 
( विक्रमकी १६ थीं शतती ) अपनी टीकाऊे अन्त में उनके पांच नाम बतलाये 
है--पद्मनन्दि, 5न्‍्दकुन्दाचार्य, वक्रप्रीवाचाय, एलाचा्य और गृद्धपिच्छाचार्य । 
शिला लेखोंसे भी इन नार्मोका समथन होता है । नन्दिसंघसे सम्बद्ध विजय 
नगरके शिलालेखमें जो लगभग १३८६ ई० का है, उक्त पांच नाम बतलाये 
हैं। तथा नन्दिसंघर्की एक पद्टावलीमे भी उक्त पांच नाम बतलाये हैं| किनमु 


१--शथ्री पद्मनन्दि कुन्दकुन्दाचाय वक्रग्रीवाचायलाचाय-गच्छापिच्छा 
चायनामपंचकविराजितन चतुरश लाकाशगमनद्धिना पूर्वविदहपुण्डरीकशी- 
नगरवन्दितसीमन्धरापरनाम स्वयंप्रभजिनेन तक्छुतज्ञानसम्बोापितमरतवर्ष- 
भव्यजीवेन श्रीजिनचन्द्रयरिभट्वारकपट्टामरणभूृतंन कॉलिकालसवंज्ञेन विरचिते 
पघट्प्राभ्तृतग्रर 


२-- भीमूलसंटर्जान नन्दिसंघस्तस्मिन्‌ बलात्कारणणे 5उतिरम्य. | तत्रापि 
सारस्वतनाम्निगच्छे स्वच्छाशयोज्भूदिह पम्मनन्दी ॥३॥ आचार्य कुन्दकुन्दा- 


ख्यां वक््गीवों महाम॒निः। एलाचार्यों ग्रद्धापिच्छों इति तन्नाम पंचथा ॥४॥” 
जैं०सि० भा० भा० १, कि० ४ पृ० ६० | 





-प्रस्तावना ७ 


अन्य शिला लेखेंमें उनके दो ही नाम मिलते हैं--पद्मनंदी और ऊुंदकुंद या 
कोण्डकुंद । उनमें भी उनका प्रथम नाम पञ्मनंदि था। वि० सं० ६६० में रचे गये 
दर्शन सारमें देवसेनने इसी नामसे उनका उल्लेख किया हैं। श्रौर जिस नामसे 
वह ख्यात हैं वह नाम उनके जन्म स्थानसे सम्बद्ध है। शेष तोनों नामों 
की स्थिति चिन्त्य है | उनके सम्बंधमें डा० उपाध्येने अ्रपनी प्र० सा० की 
प्रस्तावनमें अन्वेषणात्मक इष्टिसे विचार किया है । उनका सन्‍्तस्य है कि जिन 
शिलालेखोंमें वक्रग्रीवका नाम आया है उनमें प्रथम तो यह नहीं कहा गया कि 
यह कुन्दकुन्दका नाम है । दूसरे जिन शिला लेखेंमें वक्रप्रीवकके साथ संघगण 
गच्छुका उल्लेख हैं, उनमें द्विड़ संध, नन्दिगण और असरुब्नलान्वयका उल्लेख 
है | अतः चक्रग्रीवाचार्य कुन्दकुन्दसे भिन्‍न थे। इसी तरह एलाचार्य नामका 
समथन भी अन्यत्नसे नहीं होता । रहा गुद्धपिच्छाचाय नाम | सो श्रवशवेल 
गोलाके अनेक शिलालेखोंमें उमास्वातिको गृद्धपिच्छाचायं कहा है। तत्वार्थ 
सूत्रके अन्तमें पाये जाने वाले एक श्लोकमें भी ग्रद्धपिच्छसे युक्त उमास्वामीको 
तत्वाथसूत्रका कर्ता कहा है । किन्तु वीरसेन स्वामीने धवला उटैकामें 
गुद्धपिच्छाचार्यको तस्वार्थ सूत्रका कर्ता कहां है । उन्होंने डउमास्वाति 
यथा उमास्वामीका नाम ही नहीं लिया। ज्ञान प्रलोधर्मे पाई जाने 
वाली कथामें यह अल्‍श्य लिखा है कि जब कुन्दकुन्द विदेह गये तो मार्गमें 
उनकी मयूर पिच्छिका गिर गई तब उन्होंने गश॒द्धकं पंखोंकी पिच्छिकासे काम 
चलाया । संभवतयथा इसी घटनासे ग्रद्धपिच्छचार्य ये नाम प्रवतित हुआ या 
नामकी संगति बेठानेके लिये उक्त घटनाकी प्रवृत्ति हुई यह कहना शक्य नहीं 
है। उमास्वातिके सम्बन्धमें भी श्रवण वेलगोलाके एक शिलालेखमें ऐसा 
पाया जाता है कि मयूर पिच्छु गिर जाने पर उन्होंने शृद्धपिच्छुसे काम लिया। 
अतः कुम्दकुदगिद्धपिच्छाचार्य थे या उमास्वाति गृद्धपिच्छाचाय थे, भश्रथवा 
गृद्धपिच्छाचा्य इन दोनोंसे अतिरिक्त तीसरे व्यक्ति थे, यह अनुसन्धेय है । 


कुन्दकुन्दका जन्मस्थान 
इन्दुनन्दिंने आचार्य पदूम नन्दिको कुन्ड कुन्द्पुरका बतलाया है। फलतः 
श्रवणवेलगोलाके कतिपय शिलालेखेंमें उनका नाम कोण्डकन्द लिखा है। 
श्री पी. वी. देशाईने “जैनिज्म' इन साडथ इस्डिया? में लिखा है कि गुण्टकल 
रल्वे स्टेशनसे दक्षिणकी ओर लगभग चार मील पर एक कोन कॉण्डल नाभका 


१, ४० १४२-१५७ | 


८ प्रार्त-संग्रह 


शांव है जो अनन्तपुर जिलेके गूटी तालुकेमें स्थित है। शिलालेखोंमें इसका 
प्राचीन नाम कोर्ड कन्दे मिलता है। इस प्रदेशके अधिवासी आज भी इसे 
कोण्डकुन्दि कहते हैं । कन्नढ़ में कुण्ड और कोण्ड शब्द का अर्थ पहाड़ी होता 
है| किन्तु जब ये शब्द किसी स्थान के नाम के साथ सम्बद्ध होते हैं तो 
उनका श्र्थ होता है--- पहाड़ी पर या उसके निकट बसा हुआ स्थान । यह अर्थ 
प्रकृत स्थानके साथ पूरा संघटित होता है। वर्तमानमें भी यह गांव एक पहाड़ी 
के बिल्कुल निकट है। श्री देसाई इस स्थान पर स्वयं गये थे और उन्होंने पूरी 
छान-बीन की थी। उन्होंने लिखा है प्राचीनताकी दृष्टिसे इस स्थानका 
महत्त्व अनुपम है | यहां से अनेक शिला लेख ग्राप्त हुए हैं। एक शिला लेख 
ब्रुटित है। पंक्ति ३-१० में स्थान का वर्णन प्रतीत होता है। इसमें पद्म- 
तनिद नाम दो बार आया है और उसके साथ में चारण भी है जो अपनी 
विशेषता रखता है क्‍योंकि उससे कुन्दकुन्दका अहण होता है। बाद को 
उसमें कुन्द कुन्दान्वयका भी उल्लेख है। श्री देसाईका कथन है कि 
कुन्दकुन्दका जन्म स्थान यही है। किन्तु उन्होंने यह नहीं लिखा कि किस 
प्राचीन शिलालेखमें उक्त स्थानका नाम कोण्डकुन्दे लिखा हुआ है | यह बात 
सामने आने पर श्रकृत विषयमें एक निश्चय पर पहुँचनेमें विशेष मदद मिल 
सकती है। 


कुन्दकुन्दके गुरु 

जयसेनाचाय ने पतञ्चास्तिकायकी टीकामें कुन्दकुन्दको कुमारननिद सिद्धान्त- 
देवका शिप्य बतलाया है और नन्दि संघकी पद्दावलीमें उन्हें जिनचन्द्रका 
शिष्य बतलाया है। 

श्रधणवेलगोलाके शिलालेख नं० २२७ में कुमारनन्दि भद्दारकका नाम 
आता है। विद्यानन्दिने भी अपनी प्रमाण परीक्षामें कुमार नन्दिके नामसे एक 
कारिका उद्छ्ृत की है। किंतु यह कुमारनन्दि दार्शनिक ये आर इनका समय 
भी उतना प्राचीन नहीं है। तथा इनके साथ सिद्धान्तदेवका विशेषण भी 
नहीं मिलता | इनके सिवाय अन्य किसी कुमारनन्दि सिद्धान्तदेवका पता 
नहीं चलता। तथा सिद्धुप्त देव उपाधि भी विशेष प्राचीन नहीं है । 
श्रवण वेलगोलाके शिज्ञालेखोंमं कई विद्वानोंके नामॉके साथ इसका उपयोग 
हुआ मिलता है। यथा, प्रभाचनद्र सिद्धांतदेव, देवेन्द्र सिद्धान्त देव, शुभचंद्र 
सिद्धान्तदेव । ये सभी दसवीं शताब्दीके लगभग हुए हैं। अतः जयसेनका 
उक्त कथन ठीक प्रतीत नहीं होता। इसके सिवाय नन्द्संघकी पद्टावलीसें 


अस्तावना €& 


,जिनच-द्रको कुन्दकुन्दका गुरु बतलाया है और वे जिनचन्द्र माधनन्दिके शिष्य 
हैं। जिनचन्द्रके गुरुत्वका भी अन्यन्नसे समर्थन नहीं होता । फिर भी पद्टावलीके 
आधार पर यह कहा जा सकता है कि वे कुन्दकुन्दके गुरु थे । 

किन्तु कुन्दकुन्दाचायने अपने बोध पाहुड़के अन्तमें अपने गुरुके रूपमें 
महबाहुका स्मरण किया है और अ्रपनेको भद्वबाहुका शिष्य बतलाया है। 
'बोध पाहुडके अन्तकी दो गाथाए' इस प्रकार हैं:-- 


सदविआ्लारों हूओ भासातुत्तेसु बं जिशे कहिय॑। 
सो तह कहिय णायं सीसेश य भददबाहुस्स ॥६१॥ 
बारसअंगवियाणं चठदस पुव्वंग विउलवित्थरणं। 
सुयरणणाणि भदृबाहू गमयगुरू भयवश्रो जयश्नो ॥६२॥ 


पहली गाथामें कहा है कि 'जिनेन्द्रने-भगवान महप्वीरने-अर्थ रूपसे 
जो कथन किया है वह भाषा सूत्रों शब्द्विकारको प्राप्त हुआ दै--अनेक 
प्रकारके शब्दोंमें गूथा गया है | भद्वबाहुके मुझ शिव्यने उसको उसी रूपमें 
जाना है और कथन किया है। दूसरी गाथामें कहा है--'बारह अंगॉंके और 
चौदह पूवोके बिपुल विस्तारके चेत्ता गमकगुरु भगवान श्रुतज्ञानी--श्रुतकेवली 
भद्धबाहु जयचन्त हों। 

ये दोनों गाथाए परस्परमें सम्बद्ध हैं। पहली गाथामें कुन्दकुन्दने 
अपनेको जिस भद्गबाहुका शिष्य कहा है दूसरी गाथामें उन्हींका जयकार 
किया है। और वे भद्धबाहु अन्तिम श्रुतकेबली भद्वबाहुके सिवाय दूसरे नहीं 
हैं, यह दूसरी गाथासे बिल्कुल स्पष्ट हो जाता है। और इसका समर्थन 
कुन्दकुन्दके समयप्राभ्ुतकी प्रथम" गाथासे भी होता है| उसके उत्तराधमें 
उन्होंने कहा है कि “श्रुतकेवलीके द्वारा प्रतिपादित समय प्राभ्ृतकों कहूँगा।! 
यह श्रतकेवली भद्वबाहुके सिवाय दूसरे नहीं हो सकते | श्रवणवेलगोलके 
अनेक शिलालेखों' में यह बात अंकित है कि अपने शिप्य चन्द्रगुप्तके साथ 
भद्बाह वहाँ पधारे थे श्रौर वहीं एक गुफामें उनका स्वर्गंवास हुआ था । इस 
घटनाको अनेक विद्वानोंने ऐतिहासिक तथ्यक्े रूपमें स्वीकार किया है। ओर 


१ बंदित्तः सब्बसिद्धे घुबमचलमणोवमं गईं पत्त । वोच्छामि समय- 
पाहुडमिणमो सुयकेवलीमणियं ॥१॥ 


२. शिला लेख संग्रह मा. १, में लेख न॑० १, १७-१८, ४०, ४४, १०८॥ 
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कुन्दकुन्दके हारा उनका अपने गुरुके रूपमें स्मरण किया जाना उक्त घटनाकी: 
सत्यताको ही प्रमाणित करता है; क्योंकि कुन्दकुन्द श्रुवकेवली भद्वबाहुके 
समकालीन नहीं प्रतीत होते क्योंकि अंग ज्ञानियोंकी परम्परामें उनका नाम 
नहीं है । किन्तु यह बात उन्हें ह्वत थी कि श्रुतकेवली भद्धबाहु दक्षिण भारतमें 
पधारे थे और उनके रिप्य-प्रशिष्योके हरा ही दक्षिण भारतमें जेन घर्मके तत्व- 
ज्ञानका असार हुआ था। इसीसे उन्होंने गमक गुरुके रूपमें उनका स्मरण 
किया छोर परम्परासे प्राप्ततत््व ज्ञानको “श्रुतकेवलो भणित? कहा प्रतीत होता है। 


अतः बोधप्राभुतकी अन्तिम गाथाओमें स्छत भद्बाहु श्रुतकेवली भद्गबाहु 
ही होने चाहिए । किन्तु श्री हुगलकिशोर जी सुख्तारने उक्त दोनों गाधाओंको 
सम्बद्ध रूपमें महण न करके अलग-अलग ग्रहण किया हे । अपने 'समन्तभञ्र? 
नामक प्रन्थमें उन्होंने उक्त दो गाथाओमेसे केवल प्रथम गाथाको उद्धृत 
करके लिखा है--“इस उल्लेख परसे यह स्पष्ट ध्वत्रि निकलती है कि “भद्वबाहु 
शिष्यका? अ्रभिप्राय यहां अन्धथ कतासे भिन्‍न किसी दूसरे व्यक्तिका नहीं 
है। ओर इसलिये कुन्दकुन्द भव्बबाहुके शिष्य जान पढ़ते हैं। उन्होंने इस 
पद्मके द्वारा यदि सचमुच ही यह इस अन्थका पद्च है तो-अपने कथनके 
आ्राधारको स्पष्ट करते हुए उसकी विशेष प्रमाशिकताको उद्घोषित किया है। 
अत्ययथा कुन्दकुन्दसे भिन्न भद्वबाहुके शिष्य हर जाने जाने और कथन किये 
जानेकऊ बातका यहाँ कुछु भर सम्बन्ध ठीक नहीं बेठता । दीकाकार अ्रुतसागर 
भो उच्त सम्बन्धकों स्पष्ट नहीं कर सके, उन्होंने 'भद्रबाहु शिव्यके” लिये 
जो विशाखाचार्यका कल्पनाकी है वह भी कुछ युक्तियुक्त प्रतीत नहीं होती ॥ 
जान पड़ता है टीकाकारने भद्वबाहुको श्रुतकेवली समझकर वैसेही उनके 
एक प्रधान शिष्यका डल्लेख कर दिया है। और प्रकरणके साथ कथनके 
सम्बन्धादिककी ओर कोई विशेष ध्यान नहीं दिया। इसीखे उसे पढ़ते हुए 
गाथाका कोई सम्बन्ध स्पष्ट नहीं होता । अब देखना चाहिये कि यह भद्गबाहु 
कौन हो सकते हैं ज्ञिनका कुन्दकुन्दने अपनेको शिष्य सूचित किया है। 
श्रुतकेवली तो ये प्रतीत नहीं होते; क्योंकि भव्बबाहु श्रतकेवलीके शिष्य माने 
जानेते कुन्दकुन्द विक्रमसे प्राथ: ३०० वर्ष पहलेके विद्वान ठहरते हैं और 
उस वक्त दशपूर्वघारियंके जेसे महा विद्वान सुनिराजेंकी उपस्थितिसें 
कुन्दकुन्दान्वयके प्रतिष्ठित होनेकी बात कुछ जीको नहीं लगती । इसलिए 
कुन्दकुन्द उन्हीं भद्बाहुके शिष्य होने चाहिये जिन्हें प्राचीन प्रन्थकारोंने 
आचारांग नामक प्रथम अंगके धारियोंमें तृतीय. विद्वान सूचित किया है और 


अस्तावना ११ 


पद्टावल्लोमें जिनके श्रनन्तर गृधि गुप्,, माघनन्दी और जिनचन्द्की कल्पनाकी 
गई है।! ( समन्तभद्--छ० ३८४--१८७ ) । 

इसमें मुख्तार साहबने दूसरी गाथाकी कोई चर्चा ही नहीं की है। 
किन्तु “श्री कुन्दकुनद ओर यतिवृषभमें पूर्ववर्ती कौन! शीर्षक निबन्ध में. 
उन्होंने पहली गाथा देकर ओर उसके सम्बन्धर्में उक्त बात संक्षेपमें कद घर 
दूसरी गाथा दी है और लिखा है--' इस परसे यद्द कहा जा सकता है कि 
पहली गाथा ( नं० ६१ ) में जिन भद्बबाहुका उल्लेख है वे ह्विंतीय भद्बाहु 
न होकर भद्गबाहु श्रुतकेवली ही हैं । और कुंदकुंदने अपनेको उनका जो शिष्य 
बतलाया है वह परम्परा शिष्यके रूपमें उल्लेख है। परंतु ऐसा नहीं है। 
पडलों गाथामें वर्णित भद्धबाहु श्रुतकेवली मालूम नहीं होते क्येकि श्रतकेवर्ला 
भद्वबाहुके समयमें जिन कथित श्रुतमें ऐसा कोई खास विकार नहीं हुआ था। 
जिसे उक्त गाथामे 'सहवियारों हुओ भासासुत्तेस जं॑ं जिशे कहिये! इन शब्दों 
“द्वारा सूचित किया है । वह अविच्छिन्न चला आया था! । अनेकांत, वर्ष २, कि, ५)। 

मुख्तार साधबने गाथा ६१ के उक्त पूर्वाद्धका अर्थ इस प्रकार किया है--- 


“जिनेन्द्रने-भगवान महावीरने--अर्थ रूपसे जो कथन किया है वह 
भाषासूत्रेंस शब्द विकारको प्राप्त हुआ हैं--अनेक प्र कारके शब्दोंमें गू'था गया 
है|! इस अर्थमं जिनकथित श्रतमें विकार आनेका तो संकेत तक नहीं है । 
ऐसी स्थिति उक्त मिथ्या कल्पनाके आधारपर दूसरे भद्बबाहुकी बात निस्सार 
प्रतीत होती है । 

यह टीक है कि टोकाकार श्रुतसागरने गाथा नं० ६१ का अश्रर्थ करते हुए 
भदबाहुके शिष्यका अर्थ विशाखाचाय किया है जो ठीक नहों है। किन्तु 
उससे इतना तो प्रमाणित होता ही है कि श्रतसागर भी इस गाथामें स्छत 
भव्बाहुको श्रतकेवली भद्रबाहु ही मानते थे। यदि गाथा ६२ न होती तो यह 
बात विचारणीय थी कि किस भद्ववाहुके शिष्य कुन्दकुन्द थे। गाथा ६२ के 
होते हुए तो उसमें विचारकी कोई बात ही नहीं रहत्ती । गाथा ६१ में अन्य 
भद्रबाहुका उल्लेख हो और गाथा ६२ में गुणगान किया जाये दूसरेका, यह तो 
वही मसल हुई, विवाह किसीका और गीत किसीके । 

अतः यह बात असन्दिग्ध दै कि कुन्दकुन्दने अपने गुरु रूपसे भद्धबाहु 
श्रतकेवलीका उल्लेख किया है। उन्होंने गाथा ६२ में श्रुवकेवली भद- 
बाहुको “गमक गुरुः कहा है। गमकका व्याकरण सिद्धू शर्थ होता है-- 
प्रयोधक--प्रबोध करने वाले गुरु। उससे भी यही प्रमाशित्‌ होता है कि 


चर प्रार्ृत-संग्रह 


कुन्दकुन्दकों परस्परासे श्रत केवली भद्धबाहुके द्वारा ही प्रवोध प्राप्त हुआ था । 
तभी तो उन्होंने समय प्राभ्तको “श्रुतकेवली भणित? कहा है। 

रहा प्रश्न द्वितीय भद्धवाहुका, किन्तु उनकी स्थिति संदिग्ध है। ब्िलोक 
प्रज्नप्ति, धवला, जयघवलामें जो अंग ज्ञानियोंकी नामावली दी है उसमें 
यशोबाहु नाम है, इन्द्रनन्दिके श्रतावतारमें जयबाहु नाम है। केवल आदि- 
पुराणमें और नन्द्िसंघकी पद्ावलीमें भद्ववाहु नाम मिलता है। और 
नन्दि पद्मावलीमें इन द्वितीय भद्भवाहुकी भी चौथी पीड़ीमें कुन्दकुन्दको रखा 
है। अर्थात्‌ पट्टावलीके अनुसार कुन्दकुन्द द्वितीय भाडबाहुके भी परस्परा शिष्य 
थे। डिन्तु श्रवणवेल गोलाके शिलालेख नं०४० में कुन्दकुम्दको श्रतकेवली 
भद्बाहु ओर चन्द्रगुसतके पश्चात्‌ ही स्थान देकर उन्हें श्रतकेवली भद्गबाहुके 
ही अन्वयमें हुआ बतलाया है। इसीका समर्थन बोध प्राश्ठतसे होता है। 
अतः कुन्दकुन्दके द्वारा गुरू रूपसे स्वत भद्वबाहु श्रतकेवली भव्वबाहु ही हैं । 
उन्हींको वह अपना गुरु मानते थे । 


कुन्दकुन्दका विदेह गमन 


कुन्दकुन्दके विदेह जानेका सबसे प्राचीन उल्लख देवसेनके' दर्शनसारमें 
(वि सं« ४६० ) है। और चूंकि दर्शनसारके अन्त'में यह कहा गया है 
कि ; उसमें पृ. गाथाओंका संकलन किया गया है, श्रतः यह कहा जा 
सकता है कि कुन्दकुन्दके विदेह गमनकी किम्बदन्ती उससे भी पुरानी है। 
पत्चास्तिकायकी टीकाके आरस्ममें जयसेनाचार्यने भी कुन्दकुन्दके विदेह जाकर 
सीमन्घर स्वामीकी वाणीको श्रवण करनेको 'प्रसिद्ध कथा'कहा है। श्रवण बेलगो लाके 





१. श्रीमद्रः सबतो यो हि भद्गबाहुरिति श्रुत:। श्रुतकेवलिनाथेषु चस्मः 
परमों मुनि: ॥ ४॥ चन्द्रप्रकाशोज्यलचान्द्रकीति: श्री चन्द्रमुप्तोडजनि तस्य 
शिष्यः। यसस्‍्य प्रमावाद्‌ वनदेवतामिराराधितः स्वस्थ गणो मुनीनाम ॥५॥ 
तस्वान्वये मूबिदिते वभूव यः पद्मतन्दिप्रथमामिधानः । श्री कोण्डकुन्दांदि- 
मुनीश्वराख्यस्सत्सयमादुद्गतचा रणर्द्धि: ॥६॥ --शि० संग्रह मा० १, । 


२ 'जह परउमणंदिणाहों सीमंघरसामिदिव्बणाणेण । ण॒ विवोहद तो 
सनण कहं सुमझ्ां पयाणंति ॥४३॥-दरशनतार । ३ पुठ्वाइरिय कयाईं गाहाईं 
समुच्चिउ॒ण एयत्थ। ...रइथ्रो दंसणसारो हारो भव्वाण शवसणएणुठ॒र ! 
रूदर्शनसार | 
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शिललेखोंमें' उन्हें चारण ऋछ्धिका धारी बतलाया है। जैन शाख्त्रमें जो 
ऋद्धियाँ बतलाई हैं उनमें चारणऋद्धि भी है और उसके अनेक भेद हैं ।. 
पृथ्वीसे चार अंगुल ऊपर आकाशमें सेकद़ों योजन तक गमन करज्ेको 
चारण ऋष्धि कहते हैं । और पालथी लगाकर या कायोत्खंसे स्थित होकर, 
पैर संचालनके विना शआ्राकाशर्मभें गमन करनेको आकाशगामी ऋद्धि कहते' 
हैं। पुराणमें इस तरहकी ऋद्धिके घारी मुनियोंकी कथाएं आती हैं। किन्तु यदि 
कुंदकुंदने सीमंधर स्वामीकी वाणी सुन करके ग्रंथ रचना की होती तो वे अपने 
समयप्राभ्वत्को श्रुतकेवली भणित न कहते, और श्रुतकेवलीको अपना गमक गुरु 
न कहकर सीमन्धर स्वामीको या केवली भगवानकों अपना गुरु कहते । अत; 
उक्त विषयमें इतना ही कहा जा सकता है कि यद्यपि यद्द किवदन्ती एक दम 
आधुनिक नहीं है, प्राचीन है, तथापि कुन्दकुन्द स्वामीके अन्थोंसे इस तरहका 
कोई आभास नहीं मिलता । 
हाँ, अपने प्रवचनसारकी तीसरी गाथामें' कुन्दकुन्दने मनुष्यक्षेत्र 
( अदाई द्वीप ) में वर्तमान अरहंतोको नमस्कार किया है। उसका उल्लेख 
करते हुए डा० उपाध्येने लिखा है कि इस गाथाको उक्त किम्वदन्तीके प्रादु भाव 
अथवा सफल द्वारके रूपमें बतलानेका मुझे लोभ होता है। चूँकि कुन्दकुदने 
यहाँसे विदेह ज्षेत्रमें बतमान श्रीमन्धर स्त्रामीको नमस्कार किया है इसलिये वे 
विदेह क्षेत्र गये थे ।! 
इस विषयमें एक उल्लेखनीय बात यह भी है कि विदेह जानेकी किम्बदन्ती 
उमा स्वामी और पृज्यपादके विषयमें भी प्रवर्तित है । बम्बईसे प्रकाशित त्त्वार्थ- 
श्लोक वातिककी प्रस्तावनामें लिखा है कि अपनी तत्त्व शंकाका समाधान करने- 
के लिये उमास्वामी विदेह क्षेत्र गये थे। उनकी मयूर पिच्छी मार्ममें गिर गई। 
तब उन्हंनि गमृद्धके पिच्छसे काम चलाया। इसीसे ग्द्धापिच्छाचाय॑ कददलाये । 
राजावलिकथे में लिखा है कि पूज्यपाद पेरोंसें औषधिका लेप करके उसके 
प्रभावसे विदेह गये थे । श्रवणवेलगोलाके एक शिक्ला' लेखमें पूज्यपादकी 


१ 'सत्संयमाहुद्गत चारणद्धि? शि०ले०४० ।*“चारित्रसंजात सुचारणद्धि:? 
शि० ले० नं० ४२। ३२ “बंदांमिय बद्दते अरहंत माशुसे खेते॥३॥- 
ग्र० सा» | रे प्र० सार० प्रस्ता० इ० €। 
४--प्री पूज्यपादमुनिरप्रतिमौषधर्दधि जींयाद्विदेहजिन दर्शनपूत्रगात्र: । 

यत्पादधौतजलसंस्पशप्रभावात्कालायसं किल तदा कनकीचकार ॥१७॥ - 

-शि& संग्र०, मा० १, ४० २११ |. 


१७ प्राग्दत-लंग्रह 


प्रशंसा करते हुए लिखा है कि उनको अनुपम औपध ऋद्धि प्राप्त थी, विदेद 
ज्षेत्रमें स्थित जिनदेवके दर्शनसे उनका शरीर पवित्र हो गया था तथा उनके 
चरणयोंके धोये हुए जलके स्पशंसे उस समय लोहा सोना हो गया था। 

उमा स्वरासि और पूज्यपाद विषयक उक्त उल्लेख दर्शनसारसे बहुत श्रवा- 
चीन है। पूज्यपाद विषयक उक्त शिला लेख तो विक्रम सं० १७६० का दे 
अर्थात्‌ दर्शनसारसे ७०० वर्ष पश्चातका है। इसलिये प्राचीनतम कथन तो 
कुरद-कुन्दके विषयमें ही पाया जाता है । तथापि अभी उसे ऐतिहासिक त॑थ्यके 
रूपमें स्वीकार नहीं किया जा सकता । उसके लिये अभी ओर भो अनुसंघानकी, 


आवश्यकता है । 


कुन्द-कुन्दका समय 

आचार्प श्रोकुंदकुंदके समयके विपयमें प्रवचनसारकी अपनी भ्रस्तावनामें 
डए० उपाध्येने अपनेसे पूर्वके मतोका दिग्दर्शन कराते हुए थिस्तारसे बिचार 
किया है । 

परम्परागत मत--नंदीसंघकी पद्मावलीके अनुसार चिक्रम सम्वत्‌ ४६ में 
हुंदकुंद स्वामी पद्ठ पर बैंढे । पद्मावलोकी विभिन्न प्रतियोमें अंतर भी पाया 
जाता है। डा० हार्नले के द्वारा हरिडियन ऐण्टीकरी जि० २१ में प्रकाशित 
तोन दिगम्बर पद्टावलियोंमें से 'इ! पह्ावलोमें कुंदकुंदके पद्दाभिषिकका समय 
वि० सं० १४६ दिया है। अर्थात्‌ दोनोंमें एकसौ वर्षोका अंतर है। 

विहुज़्जन बोधकमें एक श्लोक उद्धृत दै जिसमें कुंदुकुंद और उसास्वए्मीको 
समकालीन बतलाया दे ओर उनका समय बोर निर्वाण सम्बत्‌ ७७० (विक्रम 
सं० ३००) बतलाया है। इनमेंसे वि० सं० ४६ वाली मान्यता ही जैन पर- 
मपराम विशेष रूपसे प्रचलित है | इस तरह यद्द कुंदकुंदके समयके विपयमें 
परम्परागत मत है । 

श्रीप्रमीजीका मत--मैनहितैपी भाग १० में आजसे कई दशक पूर्व 
श्री युत प्रेमोजीने आचाय॑ कुंदकुंदके सम्बन्धर्में पुक लेख लिखा था। उसमें 
उन्होंने इन्द्नन्दिके श्रवावतारके आधारपर डनका समय निर्धारंण करते हुए 
लिखा था कि वीर निर्वाणके पश्चात्‌ ६८३ वर्ष तक अ्रंग ज्ञानकी परम्परा चालू 
रही । डसके पश्चात्‌ श्रुतावतारके अनुसार चार आचार हुए जो अंगों ओर 
पूर्बोके एक देशके ज्ञाता थे । उनके पश्चात्‌ क्मसे अहंद्बली, माधनन्दि और 
धरसेन हुए। धरसेन महाकरम प्रकृति प्राश्ततके ज्ञाता थे। उन्होंने भूतबली 
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और युष्पदन्तको महाकर्स प्रकृति प्रान्त पढ़ाया ओर उन दोनेंने पट्खण्डागमके 
सूत्रोंकी रचनाकी ओर उन्हें लिपिबद्धू कर लिया । 

उधर गुणधर आचार्यने कसाय पाहुड़को गाथा सूत्रेमें निबद्ध किया और 
आर्यसक्त तथा नागहस्तीको पढ़ाया | उनसे उन गाथासूत्रोंकी पढ़कर यतित्रूपभने 
उनपर छु हजार प्रमाण चूशिसूत्रोंकी रचना की । उच्चारणाचार्यने उन्हें पढ़कर 
उनपर १२ हजार श्लोक प्रमाण उद्चारणा वृत्ति रची | 

ये दोनों सिद्धात्त ग्रंथ कुंदकुंदपुरवासी पद्मनन्दिको प्राप्त हुए और उन्होंने 
पट्खण्डागमके प्रथम तोन खण्डोंपर बारह हजार श्लोक प्रमाण टीका रची । 

इससे यह स्पष्ट है कि कुन्दकुन्द वीर निर्वाणसे ६८३ वर्ष बाद हुए। 
अतः ६८३ वर्षके पश्चात्‌ होने वाले धरसेन आदि आचायोका अनुमानित 
रूपमें थोड़ा सा समय निर्धारित करके भ्रेसी जी इस परिणाम पर पहुँचे हैं 
कि कुन्दकुल्द विक्रमकी तीसरी शताब्दीके अन्तिम चरणमें हुए हींगे | 

प्रेमी जीके निर्शययका दूसरा आधार वह किः्बदुन्ती है जिसके अनुसार 


उ्जयन्त गिरिपर कुन्दकुदका श्वेताग्बरेंके साथ विवाद हुआ था। 

कुंदकुंदके अन्थोंसे, विशेषतया सुत्तपाहुडसे यह श्ातर होता है कि कुंदुकुंद- 
के समय में जेन परम्परामें श्वेताम्बर ओर दिराम्बर भेद हो गया था | 

देवसेन के दर्शन सारके अनुसार श्वेताम्बर-दिगम्बर भेद विक्रम की रूत्यु 
के १३६ वर्ष बाद हुआ था। प्रेमो जोने दर्शनसारमें प्रदत्त कालको शालिवाहन 
शक समभकर श्वेताम्बर सम्प्रदायकी उत्पत्तिका समय १३६ +- १३० - २७१ 
विक्रम सम्बत्‌ निर्धारित किया है ओर यह निष्कर्ष निकाला है कि कुंदकुंद 
अवश्य ही इस समयके पश्चात्‌ हुए हैं। अतः इस हिसाब से भी कुदझुंद 
का समय विक्रम सम्बत्‌ की तीसरी शताब्दीका अन्तिम चरण होता है। यह 
प्रेमी जीके मतका' सार है | उनके मतानुसार कुन्दकुल्द किसो भी तरह वीर 


निर्वाण ६८३ से पूर्व नहीं हो सकते | 
डा० पाठकका' मत- जैन सिद्धान्त प्रकाशिनी संस्थासे प्रकाशित समय- 





१, नये तथ्योंके प्रकाशमें आनेसे प्रमीजीका उक्त मत परिवर्तित हो गया 
था यह उनके षटप्राभ्वतादि संग्रह की भूमिका से प्रकट होता है। प्रेमी जी के 
उक्त मतको इमने प्रवचनसारकी डा० उपाध्ये लिखित प्रस्तावना से दिया है । 

२. यह मत षट्आश्तादि संग्रह ( मा० अ्र० मा० बम्बई ) की प्रेमी जी 

“लिखित भूमिका से उद्धृत किया गया है | 


बद्‌ प्रार्तत-संग्रह 


प्राभ्वतकी भूमिका स्व० डा० के० ची० पाठकका यह मत प्रकाशित हुआ था 
कि कुंदकन्दाचार्य वि० सं० ७८५ के लगभग हुए हैं । अपने मतकी पृष्टिमें 
उन्होंने लिखा है कि जिस समय राष्ट्र कूटवंशी राजा तृतीय गोविन्द राज्य 
करता था उस समयका शक सम्बत्‌ ७२४ का लिखा हुआ एक ताम्रपत्र मिला 
है। उसमें निम्नलिखित पद्म दिये हैं-- 


कोण्डकोन्दान्वयोदारोी गणोडभूदू भुवनस्तुतः। 
तदेतद्‌ू विषयविख्यातं शाल्मलीग्राममावसम्‌ ॥ 
असीद ।!) तोरणाचार्यस्तपः:फलपरिग्रहः । 
तत्रोपशमसमूतभावनापास्तकल्मशः | 
परिडत: पुष्पनन्दीति बमूब भुवि विश्रुतः। 
अन्तेवासी मुनेस्तस्थ सकलश्चद्रमा इव ॥ 
प्रतिदिवसभवद्वृद्धिर्निरस्तदोषो व्यपेतहृनदयमलः । 
परिभूतचन्द्रविम्बस्तच्छिष्यो 5 भूत्प्रभावन्द्र! ॥ 


उक्त तृतीय गोविन्द महाराजके ही समयका शक सं० ७१६ का एक और 
ताम्रपत्र मिला है जिसमें नीचे लिखे पद्य हैं--- “ब 5-० (भि. 


आसीद (१ तोरणाचार्य; कोण्डकुन्दान्वयोद्भवः । 
स चेतद्विषये श्रीमान्‌_ शाल्मलीग्राममाशितः ॥ 
निराकृततमोडराति स्थापयन्‌ सत्पथे जनान्‌। 
स्वतेजोद्योतितक्षीशिश्रएडाचिरिव यो बभौ ॥ 
तस्यामूत्‌ पुष्पनन्दी तु शिष्पों विद्वान्‌ गयाग्रणीः । 
तच्छिष्यश्व प्रमाचन्द्रस्तस्येय॑ वसतिः कृता ॥ 


इन दोनों लेखोंका अशिप्राय यह है कि कोण्डकोन्दान्वयके तोरणाचार्य 
नामके झुनी इस देशमें शाल्मली नामक भाममें आकर रहे | उनके शिष्य पुष्प- 
नग्दि और पुष्पनन्दिके शिष्य प्रभाचन्द्र हुए । 

पाठकजीका कहना है कि पिछला ताम्रपन्न जब शक सम्वत्‌ ७१६ का है 
तो प्रभाचन्द्रके दादागुरु तोरणाचार्य शक स० ६०० के लगभग रहे होंगे। और 
तोरणाचार्य कुंदकुंदान्वयमें हुए हैं | अतएव कुंदकुंदुका समय उनसे १७० यर्ष पूर्व 
अर्थात्‌ शक सं० ४७० के सगभग माननेमें कोई हानि नहीं | 

चालुक्यवंशी कीति म्रह्राजने बदासी नगरमें शक सम्बत्‌ ५०० में प्र/च्चोन 
कद॒स्बवंशका नाश किया था। और इसलिये इससे लगभग ७० वर्ष पूर्ण 
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कदस्थवंशी महाराज शिवसमेशवर्मा राज्य करते थे ऐसर निश्चित होता है। 
पंचास्तिकायके कनड़ी टीकाकार बालचन्द्र और संस्कृत टीकाकार जयसेनाचार्यने 
लिखा है कि यह प्रन्थ आचार कुन्दकुददने शिवक॒मार महाराजके प्रतियोधके 
लिये रचा था और ये शिवकमार शिवमगेशवर्मा ही जान पढ़ते हैं। अतदव 
भगवत्‌ कुन्दकुन्दाचार्यका समय शक सम्बत्‌ ४७० ( वि० सं० ७८५ ) सिद्ध 
होता है । यह स्व० डा० के० बी० पाठकका मत है। 

डा० ए० चक्रवर्तीका मत--प्रो० ए० चक्रवर्ताने पम्मास्तिकायकी अपनी 
प्रस्तावनामें प्रो० हर्नले ह्वारा सम्पादित नन्दि संघकी पद्दावलियेंके आधार पर 
कु-दकन्दको पहली शताब्दीका विद्वान माना है और यह सूचित किया है कि 
कुन्दकुन्द वि० सं० ४६ में आचाय पदपर अ्रतिष्टित हुए, ४४ वर्षकी अवस्थामें 
उ.हें आचार्यपद मिला, ७१ वर्ष १० महीने तक वे उस पदपर प्रतिष्टित 
रहे और उनकी कूल आयु &७ वर्ष ३० महीने १७ दिन थी । 

अपने इस भतके समर्थनका प्रयर्न करते हुए प्रो० चक्रवर्तीने इस बातपर 
जोर दिया है कि क॒न्दकुन्द द्वविद संघके थे । उन्होंने मंत्रल्कक्षण नामक एक 
पुस्तकसे नीचे लिखा श्लोक उद्धृत किया है -- 


दक्षिणदेशे मलये हेमग्रामे मुनि्महात्मासीत्‌। 
एलाचार्यो नामा द्रविलगणाधीशों धीमान ॥ 


प्रो० चक्रतरतीका कहना है कि श्लोकमें कथित प्रदेश द्रविड़ देशमें खोजे 
जा सकते हैं। और कन्दकुन्द द्विद़ देशके वासी थे तथा उनका एक नाम एला- 
चार्य था| जैन परम्पराके अनुसार एलाचार्य प्रसिद्ध तमिलग्रन्थ कुरलके रचयता 
थे। एलाचार्यने क्रलको रचा और अपने शिष्य तिरुवल्‍लुवरकों दे दिया और 
डसने उसे महुरासंधको भेंट कर दिया । एलाचायका दूसरा नाम एलालसिंघ था । 
एलालसिंह तिरुवरलुवरका साहित्यिक संरक्षक माना जाता है। कुरलका जैनगुरु 
एलाचार्यके हारा रचित होना अन्य तध्योंसे भी समुचित प्रतीत होता है। 
यथा--कुरलका नैतिकस्वर, सर्वोत्तम धन्धेके रूपमें कृषिकी बल्लुब लोगंखे 
जिससे द्रविड़ देशमें जेन घर्मके प्राथमिक अनुयायी बनाये, प्रशंसा 


कुरलके कर्ताके साथ एलाचाये अथवा कुन्दकुन्दकी एकरूपता क्रलकों 
ईसाकी प्रथम शताबिद्में ला रखती है | किन्तु यद्द सर्वधा असंभव नहीं है। 
क्रल शिलप्पदिकारम्‌ और मणिसेखल्ासे प्राचीन है। “शिलप्पद्कारमस' की 
रचना वंजीके चेरवशी राजा सगुत्तुबन्‌ सेषके छोटे भाईने की थी और मरि मेजर 
र्‌ 


श्८. आन्ठत-संग्रह 


की रचना उसीके समकालीन मिश्र कुल बनिकन्‌ सत्तनर ने की थी। देची 
मन्दिर ( शिक्षप्पदिकारस ) की प्रतिष्ठेकेसमय ओऔलंकाका गज़बाहु उपस्थित 
था | अतः कुरल उससे भी प्राचीन है। इसलिये इससे भी कुन्दकुन्दके पद्धावली 
प्रतिपादित समयका दी समर्थन होता है। 


आगे धो० चक्रवतीने डा० पाठकके सतका निराकरण किया है। डा० 
पाठकने प्राचीन कद॒म्ब नरेश क्री विजय शिव रझूगेश' महाराजको पंचास्तिकायमें 
निर्दि'ष्ठ शिवकुमार महाराज बतलाया है; क्योंकि उसके समयमें जैनधर्म श्वेता- 
स्वर और दिगम्बर रूपमें विभाजित हो गया था और कुन्दकन्दने स्री मुक्तिका 
निषेध करके श्वेताम्बर सास्यतापर प्रह्यर किया है। 


प्रो० चक्रवर्तीने डा० पाठककी इस बातकों तो मान्य किया है कि कुन्द- 
कुन्द श्वेतास्थर दिगम्बर भेदके पश्चात्‌ हुए हैं। किन्तु प्राचीन कदस्बनरेश 
शिवस्गेश महाराजको शिवकुमार महाराज माननेसे इंकार किया है क्योंकि 
कुन्दकुन्दके समयसे कद॒म्बराजवंशका समय बहुत बादका है। प्रो० चक्रवर्तीने 
पढलववंशके शिवस्कन्दको शिवकमार महाराज बतलाया है; क्‍योंकि स्कन्द और 
कुमार शब्द एकार्थक हैं। तथा उसे युव सहाराज भी कहते थे जो कुमार 
महाराजका ही समानार्थक है । 


पललव नरेश थोण्डसण्डलमस्‌ पर राज्य करते थे | डनकी राजधानी काजी- 
पुरम थी। कॉजीएपुरम॒के राजा शिक्षा प्रेमी थे। तथा थोण्डमण्डलम विद्वानों 
की भूमि था। अनेक महान्‌ द्वविड विद्वान, जैसे कुरलके कर्ता श्रादि धोण्ड- 
मणडलमके थे । ईस्वी सनकी दूसरी शताब्दीमें कॉंजीपुरमकी बड़ी ख्याति भी 
थी। उसके आस पास जैनधमंका फैलाव था। अ्रतः यदि ईसाकी प्रथम 
शताब्दीमें काआीपुरसके पतलच नरेश जैनधर्मके संरक्षक रहे हों अथवा स्वयं 
जैनधर्मके पालक रहे हों तो यह असंभव नहीं है, इसके सिवाय मयिदावोल 
दान पन्नकी भाषा प्राहुत है और वह दान काओपुरम॒के शिवस्कन्दवर्माने दिया 
था| इस दान पतन्नका आरम्भ 'सिद्धा्ं' से होता है। तथा मधुराके शिलालेखोंसे 
इसकी गहरी समानता है। ये बातें दाता नरेशके जैनघर्मकी ओर मुकावकी 
सूचक हैं। अन्य भी अनेक शिला ल्ेखोंसे स्पष्ट है कि पहलव नरेशोंके राज्यकी 
भाषा ग्राकृत थी। और कुन्दकुन्दने अपने ग्रंथ प्राकृतमें ही रचे थे । अतः 
प्रो० चक़वर्तीने यह निष्क॑ निकाला है कुंदकुंदने जिस शिव कुमार महाराजके 
लिये प्राश्वत रचे थे बह पललव नरेश शिवस्कंद थे यद बहुत कुछ संभाज्य है । 
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पं० जुगल किशोर जी मुख्तार्का मत--श्री एं० जुगज् किशोर ज॑ 
मुख्तार ने 'समन्‍्त' भद्र! नामक अपने निबन्धर्में समन्‍्तभन्‍्कके काल निर्ययके 
प्रसंगसे ऋन्‍्दकन्द स्वामीके काल पर भी विस्तारसे विचार किया है। सबसे 
प्रथम उन्होने विहृज्जन बोधकमें उद्धत श्लोककी चर्चा की है जिसमें लिखा दे 
कि बीर निर्वाशसे ७७० वर्ष बाद उमास्वाति तथा कुन्दकन्द हुए। और अनेक 
विध्रत्तिपत्तियां दिखाते हुए नन्दिसंघकी पद्दावलीमें दिय्रे काल चि० सं० ४६- 
१०१ को भी पद्चावलीकी हालत देखते हुए सहसा विश्वसनीय नहीं माना 
है। और इस लिये इन आधारंको उन्होंने प्रकृत विषयके निर्णयार्थ उपयोगी 
नहीं स्वीकार किया है। ऐसी दशामें दूसरे किल्ली मार्गसे कंदकुंदका ठीक 
समय उपलब्ध करनेके लिये उन्होंने भी इंदनंदिके श्रुतावतारको आधार 
बनाया है तथा प्रेमी जीकी तरद्द वह भी इसी निष्कर्षपर पहुँचे हैं कि 
कुंदकुंदाचाय॑चीर निर्चाण सम्बत्‌ ६८३ से पहले नहीं हुए, पछे हुए 
हैं। किंतु कितने पंछे हुए हैं यह स्पष्ट करनेके लिए उन्होंने लिखा है कि 
यदि अन्तिम आचारांगधारी लोहाचारयके बाद होनेवाले चार आरातीय मुनियों 
का एकत्र समय २० वर्षका और अहंदबलि, माधनन्दि, धरसेन, पुष्पदन्त, 
भूतवलि तथा कुन्दकुन्दके गुरुका स्थूल समय १०-१० व्षका ही मान लिया 
जाये तो यह सहजमें ही कहा जा सकता है कि कुन्दकुन्द उक्त समयसे ८० 
वर्ष अथवा वीर निर्वाणसे ७६३ ( ६८३+२०-+-६० ) वर्ष बाद हुए हैं और 
यह समय उस समयके करीब ही पहुँच जाता है जो विद्वजनन वोधकमें उद्धुत 
पद्मयमं दिया है। और इसलिए इसके द्वारा उसका बहुत कुछ समर्थन होता है। 


इसके बरगद मुख्तार साहबने नन्दिसंघकी पद्टावलीकी चर्चा उठाई है और 
लिखा है कि उसमें वीरनिवांशसे भूतबलि पर्यन्त ६८३ वर्षकी गणना की है । 
यदि इसे ठीक मान लिया जाये और यह स्वीकार कर लिया जाये कि भूतत- 
वलिका अस्तित्व वीरनिर्वाण सम्बत्‌ ६८३२ तक रहा दै तो भूतबलिके बाद 
कुन्दकुन्दकी प्रादुभूतिके लिए. कमसे कम २०-३० वर्षकी कल्पना और भी 
करनी होगी क्योंकि कुन्दकुन्दकों दोनों सिद्धान्तोंका ज्ञान गुरुपरिपाटीके द्वारा 
प्राप्त हुआ था । इस तरहसे कुन्दकुन्दुके समयका प्रारम्भ वीर निर्वचाणसे ७०३ 
या ७१३ के करीब हो जाता है। परन्तु यदि यही मान लिया जाये कि वीर 


१. मा० ग्र० माला बम्बईसे प्रकाशित रत्नकरंड भ्रावकाचारके आदियें 
“समन्तभद्र! नामक निबन्ध, ४० १५४८ आदि। 


२० प्र/श्धत-सं॑प्रह 


निर्वाण्से ६८३ वर्षके अनन्तर ही कुन्दकुन्द हुए हैं तो यह कददना होगा कि- 
दे विक्रम सम्बत्‌ २१३ के बाद हुए हैं, उससे पहले नहीं । यही पं० नाध्राम 
जी प्रेमी आदि अधिकांश जैन विद्वानोंका मत है। इसमें मुख्तार सा० ने 
इतना और जोड़ दिया है कि वीर निवाणसे ४७० वर्ष बाद विक्रमका देह जन्म 
मानते हुए, उसका विक्रम संबत्‌ यदि राज्य सम्बत्‌ है तो उससे १६७ वर्ष 
बाद और यदि मृत्यु सम्बत्‌ है तो उसले ३३३ वर्ष बाद कुन्दकुन्दाचार्य 
हुए हैं। 

आगे मुख्तार साहबने डा० पाठकके मतकी समीक्षा करते हुए पद्चास्ति- 
कायके शिवकुमार महाराज विषयक उल्लेखको बहुत कुछ आधुनिक बतलाया 
है क्योंकि मूल अन्थमें उसका कोई उल्लेख नहीं है और न अमख्तचन्द्राचायंकी 
टीका परसे ही उसका समर्थन होता है। फिर भी मुख्तार साहबने शिवमूगेश 
वर्माके साथ शिवकुमार महाराजके सभीकरणकी अपेक्षा पललव नरेश शिवस्कन्द 
वर्माके साथ उनके सभीकरणको अच्छा बतलाया है। किन्तु कुन्दकुन्दका 
एलाचाय नाम था इस बातकों श्रमान्य किया है। तथा पहावलिके आधार 
पर प्रो० चक्रवर्ती द्वारा निधारित किये गये समय ईसाकी प्रथम शताब्दीमें भी 
अनेक अनुपपतियाँ प्रदर्शित की हैं। ओर अन्तमें कुन्दकुन्द कृत बोध पाहुडकी 
६१ वीं गाथाके आधार पर कुन्दकुन्दको द्वितीय भव्रबाहुका शिष्य स्वीकार 
किया है। किन्तु पद्दावलीमें जो द्वितीय भवबाहुका समय बि० सं० ४ दिया दै 
उसे युक्तियुक्त नहीं माना । 

डा० जपाध्येने अपनी प्र० सा० की प्रस्तावनामें उक्त सब मत देकर उसके: 
आधार पर कुन्दकुन्दके समयके सम्बन्धमें नीचे लिखे मुद्दं विचारणीय रखे हैं ॥ 
हम भी यहाँ उनपर अपने ढंगसे विचार करंगे | 

१--श्वे० दि० संघ भेद दो जानेके पश्चात्‌ कुन्दकुन्द हुए । 

२-कुन्दकुन्द भद्वबाहुके शिष्य हैं । 

३--इन्द्रनन्दिके श्रुतावतारके अनुसार दोनों सिद्धान्त अन्धोंका ज्ञान 


गुरु परम्परासे कुन्दकुन्द पुरमें पश्चनन्दिको प्राप्त हुआ और उन्होंने पट्खणएढा- 
गसके आद्य सीन खण्डोंपर टीका अन्थ लिखा । 


४--जयसेन और बालचन्द्रकी टीकाओंके उल्लेखके अनुसार कुन्दकुन्द 
शिवकुमार महाराजके समकालीन थे । 


५--कुन्दकुन्द तमिल ग्रन्थ कुरलके रचयिता हैं | 


अशस्यावना ४ २९ 


इन पाँचों सुद्दोंको दो भागेंमें रखा जा सकता है। पहले भागमें प्रारस्भके 
थो मुद्दोंको रखा जा सकता है क्योंकि उन दोनोंका आवबार स्वयं कुन्दकु दका 
साहित्य है। और शेष तीन मुद्दोको दूसरे भागमें रखना उचित होया क्‍्य कि 
उनका आधार भअन्यकृत उल्लेखादि हैं। 


संघभेद के पश्चात्‌ कुन्दकुन्द हुए 

पहले लिख आये हैं कि कुन्दकुन्दने अपने बोधप्राभुतको अन्तिम गाथामें 
अतकेवली भववाहुका जयकार किया है और उसले पहली गायामें अ्रपनेको 
अववाहुका शिष्य बतलाया है। अतः यह निर्विवाद है कि कुन्दकुन्दने अपनेको 
शतकेवली भज्ञवाहुका ही शिष्य बतलाया है। और भ्र॒तकेवली भव्दबाहुके साथ 
डी दिगाबर-श्वेताम्बर भेदकी घटनाका घनिष्ठ सम्बन्ध है। 

भगवान महावीरके निवांणके पश्चात्‌ तीन केबली हुए गौतम गणघर, 
सुधमांस्वामी और जस्बूस्वामी | तथा केवल शानियोंके पश्चात्‌ पाँच श्रतकेवली 
हुए। जिनमें अन्तिम भुतकेवली भद्वबाहु थे। भगवान महावीरके तोर्थमें हैए 
आरातीय पुरुषो्में भवयाहु श्रुतकेवली ही ऐसे व्यक्ति हैं जिन्हें दिगम्बर और 
स्वेताम्बर दोनों अपना ध्ंगुरु मानते हैं । किन्तु श्वेताम्बर अपनी स्थविर 
परम्पराको अव्बाहुके नामसे न चलाकर भद्वबाहुके गुरुमाई संभूतिविजयके 
शिष्य स्थूलभव॒से चलाते हैं। और उनकी गणना भी श्रुतकेवलियोंमं करते हैं । 

श्रतकेवली भव॒बाहुके समयमें उत्तर भारतमें बारह चर्षका भयंकर दुर्मिज्ष 
पढ़नेकी घटनासे श्वेताग्वर साहित्य भी सहमत है। दिगम्बर परम्पराके 
अजुसार भद्याहु मौयसन्नाट चन्द्रगुसके साथ अपने संघको लेकर दक्तिण भारत 
को चले गये थे | और वहाँ कटवप्र नामक पहाइ पर, जो वतंमानमें चन्द्रगिरि 
कइलाता है और मैसूर प्रदेशके अवण वेलगोला नामक र्थानमें स्थित है, 
उनका स्वर्गंवास हुआ था। किन्तु श्वेताम्बर परस्पराके अनुसार थे नेपाल 
देशकी झोर चल्ले गये थे। जब दुममित्त समाप्त हुआ तो पाटलीपुत्रमं साधुसंघ 
शुकत्र हुआ और सबकी स्खतिके आधारपर ग्यारह अंगका संकलन किया गया। 
किन्तु बारहवें दृष्टिवाद अंगका संकलन न हो सका; क्योंकि डसका ज्ञात्ता 
भव्बाहुके सिवाय कोई दूसरा न था। 

तब संघने भद्रयाहु को बुलानेके लिये दो मुनियोकी भेजा। उन्होंने 
कहला दिया कि मैंने महा प्राण नामक ध्यानका आरम्भ किया है। उसकी 
साधना में बारह वर्ष लगेंगे । अतः में नहीं आ सकता । इस उत्तरसे रुष्ट 


श्र प्र/खृत-संग्रह 


होकर संघने पुनः दो मुनियोंको उनके पास भेजा और उनसे कहा कि वह 
जाकर भव्दयाहुसे पूछना कि जो मुनि संघके शासनको न माने तो उसे क्या 
दण्ड देना चाहिये। यदि वह कहें कि उसे संघबाह्य कर देना चाहिये तो उनसे 
कहना कि आप भी इसी दुण्डके योग्य हैं। दोनों झुनिर्योने जाकर भद्वबाहुसे 
वही प्रश्न किया ओर उन्हेंने वही उत्तर दिया। “तित्थोगाली पदक्षय” में 
लिखए है कि भद्बबाहु के उत्तसरसे नाराज होकर स्थविरों ने कहा--संघकी 
, प्रार्थना का अनादर करनेसे तुम्हें क्या दण्ड मिलेगा इसका विचार करो। 
भद्बाहुने कहा--मैं जानता हूँ कि संघ इस गअ्रकार वचन योलनेवालेका 
चहिष्कार कर सकता है। स्थविर बोले--तुम संघकी प्रार्थनाका अनादर करते 
हो ...इसलिये श्रमण संघ आजसे तुम्हारे साथ बारहों प्रकारका व्यवहार 
बन्द करता है ।? 

अतः यह सुनिश्चित प्रतीत होता है कि भव्॒बाहु श्रत केवलीके समयमें , 
अवश्य ही ऐसी घटना घटी जिसने अखरड जैन परस्परामें भेद पेदा कर दिया । 
और डस भेदका सुख्य कारण साधुओंके द्वारा वख्न धारण किया जाना था । 
यह बात दिगम्बर तथा श्वेताम्बर नामसे ही स्पष्ट होजाती है। र््रीकी मुक्ति 
होने न होने का प्रश्न भी उसीसे सम्बद्ध है। प्रारम्भमें ये ही दो प्रश्न मुख्य 
रूपसे संघभेदके कारण हुए। और कुन्दकन्दने अपने प्राश्वतोममें इन्हीं दोनों 
पर जोर दिया है। उदाहरणके लिये सूत्र प्र्टतको उठाकर देखें। उसमें कहा 
है कि वख्रधारी यदि तीर्थहर भी हो तो जिन शासनमें उसे मुक्ति नहीं कही है । 
नग्नता ही मोक्षका मार्ग है, शेष सब उन्मार्ग हैं ॥ २३॥ खिर्योकी योनि 
नाभि, काँख और स्तनोंके मध्यमें सूक्षम जीव आगमर्मे कहे हैं उनको प्रभम्या 
( जिनदीक्षा ) कैसे दी जा सकती है ॥ २४॥ अतः यह निश्चित है कि 
कुन्दकुन्द संघ मेदके पश्चात्‌ हुए हैं । 

दर्शन 'सारमें लिखा है कि विक्रमराजाकी रत्युसे १३६ वर्ष बीतने पर 
सौराष्ट्रकी वलभी नगरीमें श्वेतपट संघ उत्पन्न हुआ ओर श्वेतास्बरोक्े अनुसार 
चीर निर्वाणसे ६०६ वर्ष पश्चात्‌ अर्थात्‌ विक्रम संवत १३६ में वोटिकों का 
उत्पत्ति हुई। चूंकि जैन अन्थेमें विक्रम संवतको विक्रमकी झूव्युसे प्रवरतित 
बतलाया है और श्वेतास्बर साहित्य दीर निर्वाणले ४७७० वर्ष पश्चात्‌ विक्रम 





१. छत्तीसे वरिस सए, विककमरायस्स मरणपत्तस्स | 
सोरद्टो बलह्दौए, उप्पण्णो रूंबडो संघो || ११ ||--दर्शनसार | 


प्रस्तावना .रुई 


सम्बत्‌ की उत्पत्ति बतलाई है । अतः दोनों कालोमें केवल ३ वर्षका अन्तर है।। 
किन्तु इसका यह मतलब नहीं लेना चाहिये कि संघमेद विक्रम संबत्‌ 
१३६ या १३६ में ही हुआ । संघ भेदका सूत्रपषात तो श्रुतकेवली भद्बवाहुक्रे 
समयसें ही हो चुका था। फिर वह धीरे धीरे बढ़ता चला गया। संघमे के उक्त 
निर्दष्काल और भद्बबाहुके बीचमें लगभग ४०० वर्षका अन्तर है। इतने 
सुदी्धकालमें पनपते पनपते वि०सं० १३६ में उसने रुपष्ट और दृढ़ रूप लेलिया 

दर्शनसारमें लिखा है कि वि० सं० २०५ में यापनीय संघ स्थापित हुआ । 
यह संघ, जैसा कि इसके नामसे प्रकट द्ोता है, एक निर्वाह परक संघ था जो 
कुछ बातों दिगम्बर परम्पराका अनुयायी था और कुछ बातोंमें श्वेताम्बर 
परम्पराका । इसके मुनि नग्न रहते थे सगर यह सम्पदाय सत्री मुक्ति मानता था। 
डधघर कुन्दकुन्दने जहाँ नग्नताका समर्थन किया वहाँ र्री को प्रद्॒ज्या तकका 
नियेध किया । अतः विक्रम की दूसरी शताब्दीमें अवश्य ही ऐसी स्थिति हो गई 
थी जब उक्त दोनों विषयों पर खुलकर चर्चा होने लगी थी, इसीसे कुन्दकुम्दने 
भी भपने प्रन्थोंमें उनकी चर्चा की है। अतः कुन्दकुन्दका पेसे समयके लगभग 
होना ही श्रधिक सम्भव प्रतीत होता है । 

अब हम दूसरे भारके प्रथम मसुद्दं पर विचार करेंगे, जिसे श्री प्रेमीजी 
ओर मुख्तार साहब जैसे जैन इतिहाज्ञोंने कुन्दकुन्दके समय निर्णयके लिये 
आधार भूत माना है। इन्द्रनन्दिने अपने श्रुतावतारमें लिखा दे कि दोनों 
सिद्धान्सोंकी प्राप्ति कुन्दकुन्द पुरके पश्मननन्दिकों हुई। यह कुन्दकुन्दपुरके पच्- 
न'न्‍्द वही हैं जिनके सम्बन्धमें यहाँ विचार किया जा रहा है; क्योंकि कुन्द- 
कुन्दपुरके साथ सम्बद्ध दूसरे पह्मनन्दि नहीं दै। कुन्दकुन्दपुरके कारण ही 
पद्मनन्दि कुन्दकुन्द नामसे ख्यात हुए। अतः इन्द्रनन्दिने द्विविध सिद्धान्त 
ग्रन्थोंकी प्राप्ति होनेका, उल्लेख उन्हींके सम्बन्धमें किया है और लिखा दे कि 
उन्होंने घट्खणडागसके आद्य तीन खण्डों पर परिकर्म नामक अन्ध € ग्रन्थ- 
परिकमकर्ता ) रचा। चूंकि वह परिकर्म नामका अन्ध आदिके तीन खणडों 
पर रचा गया था इस लिये उसे टीका समझा गया है। मगर इन्द्रनन्दिने 
उसका निर्देश टीका था व्याण्या शब्द्से नहीं किया, जब कि शामकुण्डाचार्य- 
की कृतिकों पद्धति, तुम्बूलूराचायंकी कृतिको व्याख्या और समन्‍्तभद्गकी कृतिको 
टीका स्पष्ट रूपसे कद्दा है। श्रस्तु, 

अब हम देखेंगे कि क्या कोई परिकर्म नामक अन्थ षट्खेखणडागमके तीन 
खरणडोंपर रचा गया था और क्‍या उसके कर्सा कुन्दकुन्द थे । 


शर्ट प्राशूत-संप्रद 


परिकर्म और उसके कद त्व पर विचार 


घवला दीकामें परिकर्म नामक ग्रन्थका उल्लेख बहुतायतसे पाया जाता 
है, और उससे अनेक उद्धरण सी लिए गये हैं। यह परिकर्म किसके दा 
रचा गया था इसका कोई निर्देश धवलामें नहीं है, और न उसे षट्खण्डागमका 
व्याख्या ग्रन्थ ही कष्ा है। किन्तु घवला टीकामें उसके उद्धरणोंका बाहुल्य 
देखकर यह जिज्ञासा होना स्वाभाविक है कि यह परिकर्म इन्दनन्दिके 
हारा निर्दिष्ट परिकर्म ग्रन्थ तो नहीं है ? इसके लिये धवलामें प्रदत्त परिकर्म 
सम्बन्धी उद्धरणोंका पयवेक्षण करना उचित होगा। उससे पहले यह बता देना 
डचित है कि परिकर्मका उल्लेख प्रथम खण्ड जीवह्ाणकी घवला टीकामें 
विशेष रूपसे पाया जाता है। इस खण्डके द्रव्य प्रसाशानुगसम नामक अनु- 
योग द्वारमें जीवोंकी संज्याका कथन है। श्र उसके समर्थनर्में परिकर्मके 
डद्धरण विशेष दिये गये हैं। उद्धरणोंके देखनेसे ऐसा प्रतिभास होता है कि 
परिकरमंका सुख्य विषय शायद गग्पित है जेसा कि उसके 'परिकर्म' नामसे 
अकट भी होता है। अस्तु, कुछ उद्धरण इस प्रकार हैं - 


१ 'ण च एथ॑ं वक्‍खाणं “जत्तियाणि दीवसागररूवाणि जवूंदीवछेदणारि 
व रूवाहियाशिक्ति परियम्मसत्तेण सह विरुज्कदि त्तिः--पु० ३, ४० ३६ | 
“झौर यह ध्याख्यान “जितनी ह्ीपों और सांगरोंकी संख्या है और जम्बूद्वीपके 
रूपाधिक जितमे छेद हैं उतने राजुके अरधंब्छेद हैं; इस परिकर्म सूत्रके साथ भी 
विरोधको प्राप्त नहीं होता !? 


२ जे त॑ गणणारसंखेज्ज॑ त॑ परियम्मे वुत्त!--पु० ३, पएृ० १२५४ | “वह जो 
गणना संख्यात है उसका कथन परिकर्ममें है।? 


२ रज्जू सत्त गुणिदा जग़सेढि, सा वग्गिदा जगपदरं, सेदीए गुणिद- 
जगपदरं घणलोगो होदिति! परियस्मसुत्तेश सब्वाइरियसम्मदेण विरोहृप्पर- 
गादो च +-+95० ४, ४० श्८४ | 'रज्जुकी सातसे गुणा करनेपर जगश्नेणी 
होती है। जगश्नेणीको जगश्नेणीसे गुणा करनेपर जशत्पत्र होता है और 
जगव्मतरको जगस्प्तरसे गुणा करनेपर घन लोक होता हैः इस सव आचायसे 
सम्मत परिकर्म सूत्रसे विरोधका प्रसंग भी आता है।? 


४ 'जदि सुदर्शाणिस्स विसश्नो अशणंतसंखा होदि तो जमुक्वस्ससंखेज्ज 
विसश्री चोइसपुब्विस्सेसि परियम्मे बुत्त त॑ कर घड़दे 7--पु० ६, ए० ५४६ | 


प्रस्ताक्‍ना. श्ष 


अदि भुतशानका विषय अनस्त संख्या है तो चौद॒द पूर्वीका विषय उत्कृष्ट संख्यात 
है ऐसा जो परिकर्ममें कहा है वह कैसे घटित होता दै ? 


४ एदे जोगाविभागिपडिब्छेदा य परियम्से बसासमुट्टिदा त्ति परूचिदा -- 
पु० १०, एृ० ४प८३े । 

परिक्ममें इन थोगेकि अविभागी प्रतिच्छंदोंको वर्ग समुत्यित बतलाया है | 

६ 'अपदेस णेव इंदिए गेज्म! इति परमाणु शिरवयवत्त परियम्मे बुत्त- 
मिदि शासंकशिज्ज॑, पदेसो णाम्र परमाणू , सो जम्ह परमाणुम्हि समवेद- 
'भावेण णत्थि सो परमारमु अपदेसओरोत्ति परियम्मे वुत्तो । तेण ण णिरवयवत्त 
'तत्तों गम्मदै--पु० १३, पृ० श्८। 

परमार अप्रदेशी होता दे और उसका इन्द्रियों द्वारा भ्रहय नहीं होता? 
इस प्रकार परमाणुओंका निरवयवपना परिकर्ममें कहा है ।? ऐसी आशक्ढा नहीं 
करनी चाहिये क्‍यों कि प्रदेशका अर्थ परमाणु है। वह जिस प्ररमाणमें समपेतसे 
भावसे नहीं है वह परमाण अप्रदेशी है ऐसा परिकर्मरमें कहा है | अतः परमाझ 
:निरवयव है यह बात परिकर्मसे नहीं जानी जाती । 

उक्त उद्धरणेसे प्रकट होता है कि परिकर्मका प्रधान प्रतिपाद्य विषय शायद 
सैद्धान्तिक गशित है क्‍योंकि ऊपर जितने भी उठरण है बे सब चेत्रादि विषयक 
गणनासे सम्बद्ध है | उसीके प्रसंगखे ज्ञानोंकी भी उसमें चर्चा है और वह 
महत्वपूर्ण अतीत होती है। ऐसा प्रतीत होता है कि परिकर्ममें द्य, छेत्र, 
काल और भाव चारों प्रसाणोंका वर्णन है | 

“अपदेसं शेव इ दिए गेज्म॑! से द्वव्य विषयक चर्चाका संकेत मिलता है । 
तथा उससे ऐसा भी आभास होता है कि परिकर्ममें गाथायें भी होनी चाहिये 
क्योंकि यह गाथाका अंश प्रतीत होता है। 

घीरसेन स्वासीने उसे सर्वाचाय सम्मत बतलाया है | इसका मतलब यह दै 
कि अन्‍य ग्रन्थेमें सी उसके उद्रण ग्रसाण रूपसे डदुत किये गये होंगे । किन्तु 
उपलब्ध साहिध्यमें घरलाक्रे सिवाय अन्यश्न परिकर्मका नप्म तक नहीं है। हो 
सकता है कि बीरसेन स्वामीके सम्मुख परढ्खकृद्यगृभेकी जो टीकाएँ बतंमान 
थीं, उन सबमें परिकर्ंको प्रमाण रूपसे, उँडधत किया: गैया होगा । शायद 
इसीसे उसे 'सर्वाचाय सम्मतः कहा है। ४ ..._ | 

किन्तु परिकर्म घट्खण्डागमका टीका धन्य है इसका: कोई निर्देश घदलामें 
नहीं दे। बल्कि कई उद्धरणोंमें उसका उल्लेख “परिकर्स सूत्र” नामसे किया 

चर पड १ 


२६ प्राभ्यत-संप्रह 


है। जिससे यही आभास होता है कि बढ कोई स्वतंत्र प्रन्थ हैं। किन्तु कुछ 
निर्देश ऐसे भी मिलते हैं 5 नसे इसके विपरीत भावना व्यक्त होती है| इसके 
लिये वेदना खण्डके बेदना भाव विधान नामक अधिकारके सूंचर नम्बर २०८ 
की धवला दृष्य्य है| सूत्र कहा गया है कि एक कम जघन्य भसंख्यातकी 
बृद्धिसे संख्यात भाग वृद्धि होती है? । इसकी धवलामें लिखा है कि एक कम 
जघन्य अ्रसंख्यात कहनेसे उत्कृष्ट संख्यातका अहण करना चाहिए। इसपर 
शंका की गई है कि सीधेसे उत्कृष्ट संख्यात न कहकर और सूत्रको बढ़ा करके 
कक कम जघन्य असंख्यातः क्यों कहा ? तो उत्तर दिया गया है कि उस्कृष्ट 
संख्यातके प्रमाणके साथ संख्यात भागवृद्धिका प्रमाण बतलानेके लिए बेसा 
कहा गया है | इससे आगे धवलाकारने लिखा है--- 

(परिकम्मादों उक्कस्स'संखेजयस्स पर्माणमवगदमिदि ण पद्चवट्ठा्ं कादु 
जुत्तं तस्स सुत्तत्ताभावादो | एदस्स णिस्सेसस्स श्राइरियाणुग्गहेण पदविग्णिग्ग- 
यस्स एदम्हादो पुधत्तविरोहादोी वा ण्‌ तदो उक्करंससंखेजयस्स पमाण- 
सिडी:--( पु० १२, ए० १५४) । 

अर्थात्‌ 'यदि कह! जाये कि उस्कृष्ट संख्यातका प्रमाण परिकर्मसे ज्ञात्त हे तो 
ऐसा प्रत्यवस्थान करना भी उचित नहीं है क्योंकि डसमें सूत्रताका अभाव है ६ 
अथवा आचायेके अलुग्रहसे पद्रूपसे निकले हुए हस समस्त परिकर्मके चूंकि: 
डससे एथक्‌ होनेका विरोध है इसलिए भी उससे उत्कृष्ट संख्यातका प्रमाण 
सिद्ध नहीं होता! । 

डक्त कथनमें प्रथम तो परिकर्मके सूत्र होनेका निषेध किया है। दूसरे 
इसके उससे ( पट्खण्डागमसे ) भिन्न होनेका विरोध किया है। किन्तु परिकर्स 
उससे भिन्न क्यों नहीं है, हसका स्पष्टीकरण उक्त कथनसे नहीं होता । वे कौन 
आचाय॑ थे जिनके अनुअ्रहसे परिकर्मकी निष्पत्ति हुई, तथा “पद्विनिगेत” 
शब्दसे धवलाकारका क्या श्रमिप्राय है इत्यादि बातें अस्पष्ट ही रह जाती 
हैं। किन्तु फिर भी इतना तो उक्त कथनसे स्पष्ट प्रतीत होता है कि परिकर्मका 
पट्खण्डागसके साथ घनिष्ठ सम्बन्ध है। यदि ऐसा न होता तो सूत्र २०८ की 
उक्त धवलामें यह क्‍यों कहा जाता कि उत्कृष्ट संख्यातका प्रमाण तो परिकर्मले 
अवगत दे तब यहाँ उत्कृष्ट संख्यात न कहकर एक कम जघन्य असंख्यात क्यों 
कहा ? और क्यों उसका इससे भिन्न होनेका विरोध किया । 


इसी तरहकी एक चर्चा जीवद्ाणके द्वन्‍्य प्रमाणानुगम अनुयोगद्वारके सूत्र 
७२ की घवला टीकामें भी है। सूत्रमें छब्ध्यपर्याप्त मनुध्योका प्रमाण छ्षेत्रकी 


' प्रस्तावना ड्र्ड़ 


झपेत्ता जगत श्रेणीके असंख्यातवें भाग बतलाकर यह भी बतलाया है कि 
जगतश्रेणिके असंख्यातवें भागरूप श्रेणी असंख्यात करोढ़ योजन प्रमाश होती 
है। इसपर धवलामें यह शंका की गई है कि इसके कहनेकी क्या आवश्यकता 
थी। इसका उत्तर दिया गया है कि इस सूत्रसे इस बातका ज्ञान नहीं. हो 
सकता था कि जगश्नेणिके असंख्यातवें भागरूप शेणीका प्रभाण असंख्यात करोढ़ 
योजन है। इसपर पुनः शंका की गई है कि परिकर्मले इस बातका ज्ञान हो 
जाता है | तब फिर सूत्रमें ऐसा कइनेकी क्या आवश्यकता थी । इसके उत्तरमें 
कहा गया है कि इस सूत्रके बलसे परिकर्मकी प्रवृत्ति हुई है | 

इस उद्धरणसे बराबर ऐसा लगता है कि परिकर्म पद्खण्डागस का 
व्याख्या अन्थ है। और भी देखिये -- 

खुदावन्धके कालानुगम अनुयोग द्वारमें बादर प्थिवी कायिक आदि 
जीवों की उत्कृष्ट कायस्थिति बतलानेके लिये एक सूत्र आता है---“उक्कस्सेश 
कम्महिदी ॥७७॥' अथांत्‌ अ्रधिकसे अधिक कमस्थिति प्रभाय कालतक एक 
जीव बादर प्थिवी कायिक आदिमें रहता है । 

इस सूत्नकी धवलामें लिखा है - 'सूत्रमें जो “कम्मद्विंदी! शब्द आया ह्वे 
उससे सत्तर कोढ़ा कोड़ी सागरोपम सात्र कालका अहण करना चाहिये। फिर 
लिखा है--किन्हीं आवायोंका ऐसा कहना है कि सत्तर सागरोपम को ढड़ा- 
कोर्डीको आवलीके भ्रसंख्यातवें भागसे गुणा करनेपर बादर छथिवी कायिक 
झादि जीवोंकी कांयस्थितिका प्रमाण द्वोता है किन्तु उनकी “कर्मस्थिति? यह 
संज्ञा कार्यमें कारणके उपचारसे ही सिद्ध होती है । आगे लिखा दहै-- 

“एदं बक्‍्खाण मत्थित्ति कप ण॒ब्वदे ! कम्मद्विदिमावलियाए श्रसंखेज्जदि- 
भागेण गुणिदे बादरद्टिदि होदित्ति परयम्मवयणण्णहाणुवयततीदों | तत्थ 
सामण्णेण बादरद्विदि होदित्ति जदिवि उच तो वि पुठविकायादीणं बादराण 
फ्तेयकायद्विदी पेतव्वा, अ्रसंखेज्जार्सखेज्जाओ ग्रोसप्पिणी-उस्सपिणी श्रोत्ति 
सुत्तम्मि बादरद्विदी परूपणादो?--पु. ७, ४. १४४ । 

'शझ्ञ--ऐसा व्याख्यान है यह कैसे जाना ? 

समाधान---'कर्मस्थितिको आवलीके असंख्यातवें भागसे गुणित्र करने- 
पर बादरस्थिति होती हैं? परिकर्मके ऐसे बचनकी अन्यधा उपपत्ति बन नहीं 
सकती है। वहां ( परिकर्मसें ) यद्यपि सामान्यले 'बादरस्थिति होती है? ऐसा 
कहा है तथापि प्रत्येक बादर शथिवीकायादिकी कायस्थिति प्रहण करना 
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_ आहिये। क्योंकि सूत्रमें  घट्खं० ) बद्रस्थितिका कथन असंख्यातासंख्याल 
अवसपिंणी उस्सर्पिशी प्रमाण किया है । 


डक्त उद्धरणमें जो खुदाबन्धके ७७वें सृत्रके विषयमें यह शझ्ढा की गई 
है कि ऐसा व्याख्यान है यह केसे जाना और उसके समाधानमें जो यह कहा 
गया है कि यदि ऐसा व्याख्यान न होता तो परिकर्मका इस प्रकारका कथन 
बन नहीं सकता था, उससे भी हमारे उक्त कथनकी ही पुष्टि होती दै। 


जीवद्ााणके कालानुगमकी धवला टीकामें ( पु० ७, ए० ४०३ ) भी उक्त 
चर्चा प्रकारान्तरसे आई है । उसमें लिखा है -- 


कोई आचार्य 'कर्मस्थितिसे बादरस्थिति परिकर्ममें उत्पन्न हुई है” इसलिये 
कार्यमें कारणका उपचार करके वाद्रस्थितिकी ही कर्मस्थिति संज्ञा मानते हैं। 
किन्तु यह घटित नहीं होता क्योंकि गौण और सुख्यमें से मुख्यका ही शान 
होता है, ऐसा न्याय है ।! 


खुद्दाबन्धर्मे भी उक्त चर्चा 'डक्कस्सेण कम्मह्िदी ॥॥७७॥॥? सूत्र की व्याख्या 
में आई है और जीवद्वाणके कालानुगममें भी डउक्कस्सेण कम्महिंदी ॥१४४॥ 
सूत्र की व्याख्यामें श्राई है। उस चर्चासे प्रकट होता है कि परिकर्मंर्मे वर्णित 
वाद्रस्थिति कर्मस्थिति से उत्पन्न हुई है। अर्थात्‌ पट्खण्डागम के उक्त दोनों 
खरणडर्में आगत सूत्रके 'कर्मस्थिति! पदुसे ही परिकर्मंगत बादरस्थिति उत्पन्न 
हुई है । अतः यह तो स्पष्ट प्रतीत होता है कि पट्खण्डागमके सूत्रेके आधार- 
पर ही परिकर्मकी रचना हुई है । किन्तु एक उद्धरणसे घट्खणडागमसे परिकर्म- 
में कुछ मतसेद भी प्रतीत होता है । 


उक्त चर्चा जीवह्ाण के कालानुगम में एक जीवकी श्रपेक्ञा बादर एकेन्द्रिय- 
की उत्कृष्ट स्थिति बतलानेवाले सूत्र ११२ की धवलामें भी आई हे । लिखा है- 


'कर्मस्थितिको आवलीके अ्रसंख्यातवें भागसे गुणाकरने पर बादरस्थिति 
उत्पन्न हुईं है? परिकर्मके दस बचनके साथ यह सूत्र विरुद्ध पड़ता है इसलिये 
इस सूत्रकों अवक्तितताका प्रसंग नहीं आता। किन्तु परिकर्मका बचन सूत्रा- 
नुसारी नहीं है इसलिये परिकर्मको ही श्रवत्षिप्तताका प्रसंग आता है। 
( पु० ४, ४० ३६० )। किन्तु यहां जो परिकर्मके बचनको सून्नानुसारी नहीं 
होनेके कारण अवक्षिप्तताका प्रसंग दिया है उसका परिहार खुद्दाबन्धकी धवला- 
के उक्त उद्धरणके अन्समें वीरसेन स्वामीने स्वयं कर दिया है। उन्होंने 
लिखा है -- 


प्रस्तावना श्द्ट 


“वहाँ ( परिकर्समें ) यद्यपि सामान्यसे “'कायस्थिति! होती है ऐसा कहा 
है। तथापि प्रथिवीकायादि वादरोंमें से प्रत्येकही कायस्थिति लेनी चाहिये 
क्योंकि सूत्र ( षट्खं० ) में असंख्यात उत्सपिंणी अवसर्पिणी प्रमाथ वादर 
कायरिथिति कटी है। अर्थात्‌ परिकर्ममें जो कायस्थिति कट्दी दै वह एथियो 
कायिक आदि भत्येक वादरकायिक जीव की है। और जीवहाणके काला- 
नुगम अनुयोग द्वारके सूत्र ११२ में जो वादर स्थिति कही है वह वादर 
एकेन्द्रिय सामान्यकी उत्कृष्ट स्थिति हे ।? 

घवलामें परिकर्मके एक उद्धरणको लेकर एक चर्चा और भी है जो इस 
प्रकार है--- 

शंका-- “जितनी द्वीप और सागरों की संख्या है तथा जितने जम्बूदीपके 
अडच्छेद होते हैं, एक अधिक उतने ही राजके अर्ड॑च्छेद होते हैं ।! परिकर्मके 
इस कथनके साथ यह उपयुक्त व्याख्यान क्‍यों नहीं विरोधको प्रास होता ? 


समाधान---उक्त व्याख्यान भले ही परिकर्मके साथ विरोध को प्राप्त होता 
हो किन्तु प्रस्तुत सूत्रके साथ विरोधको शआप्त नह्टीं होता। इस कारणसे 
इस व्याख्यानकों ग्रहण करना चाहिये, परिकर्मको नहीं; क्योंकि वह सूत्न- 
विरुद है। और जो सूत्रविरुद्ध हो उसे व्याख्यान नहीं माना जा सकता 
अन्यथा अति प्रसंग दोष आता है |! ( पु० ४, ए० १७६ )। 

उक्त उदाहरणमें जो परिकर्मको सूत्न विरुद्ध व्याख्यान कहा है उससे भी 
डसके षट्खण्डागम सूत्रेका व्याख्यान रूप होनेका समन होता है। प्रश्न 
केवल सूत्र विरुद्ताका रद्द जाता है। किन्तु जीवट्राणके ही द्वव्य प्रमाणाजुगम 
अनुयोग द्वारकी धवलामें उक्त सूत्र विरुद्वताका परिदार भी किया है | लिखा है--..- 


वयह व्याख्यान! जितनी द्वीपों और सागरों की संख्या है और जम्बूद्रीपके 
रूपाधिक जितने अहर्दच्छेद हैं” इस परिकर्म सूत्रके साथ भी विरोधको प्राप्त 
नहीं होता; क्योंकि वहाँ रूपाधिकका अर्थ रूपसे अधिक रूपाधिक नहीं लिया 
किन्तु रूपोंसे अधिक रूपाधिक लिया है । ( प्र० ३, ४० ३६१ ) 


उक्त उदधरणंसे बराबर यह प्रकट होता है कि षट्खण्डागमके सूत्र 
परिकर्मके आधार थे । किन्तु वह उनका केवल व्याख्यास्मक ग्रन्थ ही नहीं था । 
यही बात इन्द्रनन्दिने भी कही है। उन्होंने लिखा दे कि घट्खण्डागमके 
आद्य तीन खयडों पर परिकर्म नामक अन्थ रचा | ऊपर जो व्याख्या विषयक 
डदधरण दिये हैं वे प्रायः जीव्वाण ओर खुद्दाबन्ध की धवल्ाके हैं, और ये दोनों 
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घट्खण्डागमके प्रथम दो खणड़ हैं। अतः इन्दनन्दिका उक्त कथन बिल्कुल 
प्रामाशिक प्रतीत होता है। पूरी धवलामें परिकर्म विषप्रक २६ उदलेख हैं 
जिनमें से १८ उल्लेख जीवहाणमें और तीन उल्लेख खुदाबन्धर्मे हैं । प्रश्न शेष 
रहता है उसके कत्‌ त्वका । 


वीरसेन स्वामीने तो इस सम्बन्धमें कुछ भी नहीं लिखा । केवल 
इन्द्रनन्दिके कथनाजुसार कु्दकुन्द पुरके पद्मनन्दि उसके रचयिता थे। हम 
देख चुके हैं कि इन्द्रनन्दिने परिकर्मके सम्बन्धमें जो कुछ लिखा दे उसका 
समर्थन परिकर्मके उद्धरणोेसे भी होता है, अतः परिकर्मके कत्‌ त्वके 
विपयमें भी इन्द्रतन्दिका कथन यथार्थ ही होना चाहिये। समयसार और 
अवचनसारके रचयिता कुन्दकुन्द जैसे महान आचाययके द्वारा परिकर्म जैसे 
महस्वपूर्ण ग्रन्थका रचा जाना सर्वथा उचित है। क्योंकि कुदुन्कुन्दके उपलब्ध 
ग्रन्थोसे तो उनके द्रब्यालुयोग और चरणानुयोग विषयक पारिडित्यका ही बोध 
होता है। करणानुयोगका विषय छूटसा ही जाता है। और कुन्दकुन्द जैसे 
महान आचाय करणानुयोगके विषयर्म मूक रहे यह कैसे संभव हो सकता है। 
अतः परिकर्म कुन्दकुन्दकी ही कृति होना चाहिये। परिकर्मके एक उद्धरणसे 
भी इसके समर्थनमें साहाय्य मिलता हे । वह उद्धरण इस प्रकार है-- 


“अपदेस णेव इंदिए गेज्क॑! इति परमाणुर्ण शिरवयवत्त' परियम्मे भगिद- 
'मिदि ।? उक्त उद्धरणमें “अपदेसं शेव इ दिए गेज्म! किसी गाधाके पुर्वाइका 
भाग होना चाहिए। “अपदेसं? से पदलेका पद उद्धरणमें छोड़ दिया गया है। 
उक्त गा्थांशका शिव इदिए गेज्म॑! पद कुन्दकुन्दके नियमसारकी २६ वीं 
गाधामें भी इसी प्रकार पाया जाता है । 


अंतादि अत्तमज्मं अत्तंतं णेव इंदिए, गेज्म॑ | 
ज॑ दब्वं श्रविभागी तं परिमाणु वियाणीहि | 


परिकर्ममें भी परमांणके स्वरूप वर्नमें उक्त अंश आया है और नियम- 
सारमें भी। अन्तर इतना ही है कि “अन्तादि अंतमज्क अत्ततं! पद उसमें 
जहीं दे केवल 'अपदेसं? है और अपदेससे पहलेका कुछ भाग छोड़ दिया गया 
है, पूरा उद्धुत नहीं किया गया | इससे परिकर्स गत उक्त गाया झुन्दकुन्दकी 
ही कृति भ्रतीत होती है। अपने पक्षके समर्थनर्में हम एक ओर भी प्रमाण 
उपस्थित करते हैं | 


अस्तावना | 


तिलोयपरशणस्ति प्रन्थसे परिचित विद्वानोंसे यह बात दिपी हुई नहीं दे कि 
लिलोयपणणत्तिमें कुन्दकुन्दके पद्मास्तिकाय, प्रवचनसार और समयसारकी 
अनेकों गाथाएं ज्योंकी त्यों अपना ली गई हैं। वे गाधायें तिलोयपण्णत्तिसे 
उक्त ग्रन्धो्समं नहीं ली गई किन्तु उक्त अन्थोंसे ही तिलोयपणणतिमें ली श. 
हैं। यह बात जयघधवलाकी तथा तिलोयपरणतिकी भ्रस्तावनामें तथा अनेकान्त 
चर्ष २ कि० १ में प्रकाशित कुन्दकुन्द और यतिवृषभमें पूर्ववर्ती कौन! शीर्षक 
मुख्तार साहबके लेखमें युक्तिपर्वक सिद्ध की गई है। 

ति० प० के प्रथम भ्रधिकारकी गाथा ६५ से १०१ में परमाणुका स्वरूप 
बतलाया दै। उन गाधाश्नोंके देखनेसे ऐसा प्रतीत होता है कि ग्रन्थकारको 
परमाणुके सम्बन्धर्मे जो भी गाथायें ग्रन्थान्तरोंमें मिली उन सबको उन्होंने 
'एकतन्र कर दिया है। उनमेंसे गाथा ६५, &७ और ३१०१, क्रमसे पश्चास्तिकायकी 
७० वीं ८१ वीं और ७८ वो गाथा हैं। अन्तिम चरणमें मास्ूलो पाठ भेद है । 
शेष गाथाअओमेंसे एक गाथा इस प्रकार है-- 


अंतादिमज्क हीणं अपदेसं इंदिएहि ण॒ ई गेज्मं । 
जं दव्व॑ श्रविमतं त॑ परमारु कहंति जिणा।॥ €८॥ 


इस गाथाके पूर्वार्डक! अन्तिम भांग परिकर्मवाले उद्धरंणसे मिलता है। 
ति० प» में शअन्य ग्रंथोंसे ली गई गाथाओंमें मामूली पाठमेद प्रायः पाया 
जांता है। अतः इसमें भी 'शेव इदिए गेज्मं? के स्थानमें 'इद्एदि ण हु गेज्कः 
पाठ पाया जाता है। न डसके शब्द अन्तर है और न अर्थमें, अन्तर है 
शब्दोंक्े हेरफेर माश्रका, जो महत्वपूर्ण नहीं दै। महत्वपूर्ण दै उसके पहले 
अपदेसं? पदका पाया जाना, जो परिकर्मवाले गाधांशमें है। डस गाथाशके 
पहले “अंतादिमज्कमहीयं! पद जोड़ दीजिये, गाथाका पूर्वांद्ध पूरा दो जाता है | 
इसमें नियमसारवाली गांधाका 'अंतादि अंतमज्क अत्ततं” को संक्षिप्त करके 
“झतादिमज्भहीणं? बना दिया गया है और 'अपदेसं! उसमें और रख दिया गया 
'है। हमें लगता दे कि ति० प० में यह गाथा परिकर्ससे उसी प्रकार ली गई 
डोनी चाहिये जिस प्रकार पश्चास्तिकायसे ३ गाथायें ली गई हैं। और पश्चास्ति- 
कायकी तरह ही परिकर्म भी कुन्दकुन्दकी ही कृति होना चाहिये यह बाल 
नियमसारकी गाथाके साथ परिकर्मोक्त गार्थांशके मिज्ञानसे प्रमाणित होती है । 
अतः परिकर्मफे अस्तित्व, ओर पट्खणडागमके आंद्य भाग पर उसके रचे 
जानेकी तरह ही उसके कुन्दकुन्दकृत दहोनेका हस्हनन्दिका कथन विल्कुल 


झे२ प्रानत-संग्र ह 


यथार्थ श्रतीत होता है । और इसलिए इन्दकुन्दुके समय निर्धारणका वह एक: 
प्रसाणिक आधार हो सकता है। 
शेप दो मुद्दे 

शेष दोनों मुद्दे तो ऐसी स्थितिमें नहीं हैं जिनके आधार पर कुन्दकुन्दक्के 
समयका दिधांरण किया जा सके; क्योंकि झ्ुन्दकुन्दके किसी ग्रन्थसे हस प्रकारका 
कोई संकेत नहीं मिलता कि वह किसी राजाकों लक्ष्य करके रचा गया है 
कुन्दकुन्दके पूर्च टीकाकार अम्ृतचन्द्रसूरि भी इस विषयमें भूक हैं। १२ वीं 
शताब्दीके ठीकाकार जयसेन जिस पश्चास्तिकायको शिवकुमार मद्ाराजके लिए: 
बनाया कहते हैं, उसीके अन्तमें कुन्दकुन्द कहते हैं कि प्रचचनकी भक्तिसे 
प्ररित होकर सार्गकी प्रभावनाके लिये मैंने पत्चास्तिकायको रचा | अत: शिव- 
कुसार सद्दाराज विषयक उल्लेख ऐसी स्थितिमें नहीं है जिसके आधारपर कुन्द- 
कुन्दुका समय मिर्णय किया जा सके । 

इसी तरह कुरलके कतृ'व्वकी बात भी सन्देहास्पद है। कुरलके कर्ता 
एलाचाय हो सकते हैं। मगर कुम्दकुन्दका नाम एलाचारय था यह सिद्ध 
नहीं होता । और जब प्रो० चक्रवर्ती कुन्दकुन्दके कतृ स्वकों श्राधार बनाकर 
कुरलको ईसाकी प्रथम शताब्दीमें ला रखनेकी बात कहते हैं. तब तो कुरलके 
आधारपर कुन्दकुन्दके समय निर्धारणके बजाय कुन्दकुन्दके श्राघारपर कुरलका 
समय निर्धारित करनेक्री बात आ जाती दै। अतः दोनों मुद्द विशेष कार्यकर 
नहीं हैं। इन सबसमें कुन्दकुन्दके समयका निर्णय करलेमें श्रतावतार विषयक. 
परिकर्म ही एक ठोस आधार प्रतीत होठा है । 

किन्तु ड० उपाच्येने इन्द्रनन्दिके इस कथनको कि कुन्दकुन्दने घटखरणडा.. 
गमके एक भाग पर टीका लिखी थी, कई कारणेसे माल्य नहीं किया दै। 
उन्हें ने डसके जो कारण बतलाये वह इस प्रकार हैं--- 

१ इस प्रकारकी कोई टीका उपलब्ध नहीं है । 

२ धवदा जयधवलामें भी उसका कोई संकेत मुझे प्राप्त नहीं हो सका । 

३ उत्तर कालीन साहित्यमें भो इस टीकाका कोई उल्लेख प्रकाशर्मे नहीं 
आया । 

४ अनेक ग्रन्थोंमें इस बातका कोई उ्लेख नहीं है कि कुन्दकुन्दने षट्‌ 
खण्डागस पर कोई टीका लिखी थी । इससे प्रतीत होता है कि यह बात भास 
तौरसे प्रसिद्ध नहीं थी । 


पस्तावना और 


७ तथा विदुध श्रीधर तकने अपने श्रतावतारमें इन्द्रनन्दिके कथनकों 
स्वीकार नहीं किया । उसने अपने श्रतावतारमें लिखा है कि दोनों सिद्धान्त 
प्न्‍्थ परम्परासे कुन्दकुन्दको आस हुए और उनले पढ़कर कुन्दकीर्तिने पट्खरछा- 
गमके प्रथम तीन खण्डोपर परिकर्म नामक ग्रन्थ रचा । इस तरहले बात दोनीके 
बीचर्मे रह जाती है और इसका निर्णय होना कठिन है; क्योंकि अन्यशत्रसे इसका 
समर्थन नहीं होता । जहाँ तक कुन्दकुन्दका प्रश्न है मुके ( उपाध्येको ) उसमें 
संदेद दै; क्‍योंकि मेंने उन्हें एक व्याख्याकारकी अ्पेत्ता सिद्धान्त विवेचक ही 
अधिक पाया है / इन कारणोसे डा० उपाध्येने हं दनंदिके कथनकों मान्य नही 
किया । किंतु डक्त कारण विशेष जोरदार नहीं हैं । 


प्रथम तो इन्द्रनन्दिने यद्द नहीं लिखा कि कुन्दकुन्दने कोई टीका लिखी थी । 

प्रत्युत परिकर्म नामका ग्रंथ लिखा और वद्द पट्खण्डागमके आय तोन खणड़ों_ 
पर लिखा । यह हम ऊपर देख चुके हैं कि षट्खरण्डागमके जीवद्वाणकी 
धवलामें परिकर्म विषयक उल्लेखोंकोी बहुतायत हे, और खुदाबन्धकी धवलामें 
भी उसके उद्लेख मिलते हैं। उन उस्लेखेंले यह भी भकट होता है कि परि- 
कमंका आधार षट्खण्डागमके सूत्र हैं। किन्तु जैसा कि डा० उपाध्येका कुन्द- 
कुन्दके विषयर्मे अभिमत है, परिकर्म मात्र टीका ग्रन्थ नहीं है। अन्थकार 
कुन्दकुन्दके कत्‌ स्वकी छाप उसके पदपद पर अंकित है। 


विद्युध श्रीधरने इन्द्रनन्दिका अनुसरण करते हुए भी जो बीचसें एक 
कुन्दकीतिंकी कल्पना कर डाली है वह एकदम निराधार है; क्योंकि कुन्दकुन्दके 
शिष्य किसी कुन्दकीतिंका कहीं संकेत तक भी नहीं है । विज्ुध श्रीधरके असाव- 
तारमें इस तरहकी इतिहासविरुद्ध अनेक बाते हैं। जब कि इन्दनन्दिका कथन 
बहुत कुछ सनन्‍्तुलित और साधार दै । जेसा कि परिकर्म विषयक उसके उरलेख- 
से स्पष्ट है। डा० उपाध्येके पत्रसे हमें यह जानकर हथ छुआ कि उन्होंने जब 
अपनी उक्त प्रस्तावना लिखी थी तब धचलाका प्रकाशन नहीं हुआ था । उसके 
प्रकाशमें आने पर उनके उक्त मतमें परिवर्तन हो गया है । 

प्रो० हीरालालजीने भी इन्द्रनन्दिके उल्केखको साधार माना है उन्होने 
परटखण्डागम पु० १ की प्रस्तावनामें लिखा है -- 

“बट्खण्डागमके रचनाकाल पर कुछ प्रकाश कुन्दकुन्दाचार्यके सम्बन्धसे 
भी पहला है। इस्तनन्दिने श्रुतावतारमें कंहा है कि जब कमंप्राभ्त और 
कषाय आश्त दोनों पुस्तकारूढ हो चुके तब कोण्डकुन्दपुरमें पश्ननन्दि सुनिने, 

डे 


इक प्र/त्त-संग्रह 


जिन्हें सिद्धान्वका ज्ञान युरुपरिपाटीसे मिला था, डन छुद खण्डॉमेंसे प्रथम 
तीन खण्डों पर परिकर्म नामक वारह हजार श्लोक प्रमाण टीका अन्थ रचा । 
पद्मनन्दि कुन्दकुन्दाचायंका भो नाम था और श्रतावतारमें को ण्ड कुन्दपुरका 
उस्लेख होनेसे इसमें सम्देह नहीं रहता कि यहाँ उन्हींसे अभिप्राय है ।! 


अब हम देखेंगे कि श्रतावतार विषयक उक्त उल्लेखके आधारपर कुन्दकुन्द 
का कौनसा समय निर्धारित होता है। 

तिलोयपण्णति, हरिवशंपुराण, धवला, जयघवला, आदि पुराण, उत्तर 
पुराण, श्रतावतार और जम्बूदीप प्रशिमें भरावान्‌ महावीरके पश्चात्‌ 
हुए अ्रंग पूर्ववेता आचायोंकी तालिका काल गणनाके साथ दी है। तदनुसार 
भगवान महावीरके पश्चात्‌ ६२ वर्षसें तीन केवली हुए, फिर सौ वर्षो्मे पाँच 
श्रुतकेवली हुए, फिर एकसौ तिरासी वर्षोर्मे ग्यारह एकादशांग और दस पूर्वोके 
धारी हुए। फिर २२० वर्षोर्मे पाँच एकांदशांगके वेत्ता हुए। फिर १५ वर्षोमें 
चार आचारांगधारि क्रमसे हुए | इस तरह ६८३ वर्ष तककी आचार्य 
परम्परा दी है जिसमें अन्तिम व्यक्ति लोहाचार्य हुए | 


किन्तु नन्दिसंघकी प्राकृत पद्टावलीमें जो महावीर भगवानके पश्चात्‌ 
हुए अंगविदाचार्योकी काल गणना दी है, वह ऊपर्युक्त काल गणनासे विशिष्टता 
को लिये हुए है। प्रथम तो उसमें प्रत्येक आचार्यका काल प्रथक्‌ २ बतलाया 
है। दूसरे, पाँच एकादर्शांग धारियों ओर ४ आखारांगधारियोंका काल 
२२० वर्ष बतलाया है। तदनुसार भगवान महावीरझे निर्वाणसे लोहाचार्य 
तकका काल ७६५७ वर्ष ही होता है। अतः शेष ११८ प्षो्में अरहंद्बलि, 
माघननिद, धरसेन, पुष्पदल्त और भूतवल्लीको गिनाया है। इस तरहसे इस 
पद्ावलीमें भी भगवान महावीरके पश्चातसे ६८३ वष पर्यन्तकी गुरू परम्परा 
दी है किन्तु उनमें धरसेन और पुष्पदन्त भूतवलीको भी सम्मिलित कर लिया. 
है। यह पुष्पदन्त भूतबली वही हैं जिन्होंने पट्खण्डागमकी रचना 
की थी । का 

इस पहद्टावलीमें पृष्पदन्‍्त और भूतवलिका समय ३० -- २०--०० वर्ष बतलाया 
है तब॒नुसार वीरनिर्वाण सं० ६८३ ( वि० सं० २१३ ) के लगभग पट्खणडा- 
गमकी रचना हो चुकी थी । अत: घट्खणडागमके आद्य भाग पर परिकर्मकी 
रचना करनेवाले कुन्दकुन्द अवश्य ही इससे पहले नहीं हो सकते । अतः उनके 
खसमयक्की पूर्वावधि वि० ख्लं० ११३ निर्धारित होती है । 


अस्तावना हक" 


श्रुतावतारकें अनुसार कुन्दकुन्द॒ पट्खण्डागस पर अन्थ लिखनेवाले प्रथम 
ब्यक्ति थे | उनके पश्चात्‌ ही शामकुण्ड, आदिने झपनी टीकाएँ लिखीं थी। 
अतः कुन्दकुन्द उक्त पूर्वांधिसे अधिक समय पश्चात्‌ नहीं होने चाहिये ! इस 
प्रसंगमें विद्वज्जन बोधकमें उद्धृत उस श्लोकको नहीं घुलाया जा सकतः जिसमें 
वीर निर्वाणसे ७७० वर्षोके पश्चात्‌ उसास्वामी और कुन्दकुन्दका होना लिखा 
है। श्लोक इस प्रकार है-- | 


वर्ष सतत शते चेव सत्तत्या च विस्मृती । 
उमास्वाभिमुनिर्जातः कुन्दकुन्दस्तथैव च ॥ 


इस श्लोकमें मुख्य रूपसे डमास्वामीका समय बतलाया है। अतः बीर 
निर्वाण ७७० में ( बि० सं० ३०० ) उमास्वामी हुए | कुन्दकुल्द चूँकि उमा- 
स्वामीके समकालीन थे इस लिये पीछे उनका नाम भी जोड़ दिया गया दै।॥ 
किंतु शिलालेखेंसि यह प्रमाणित है कुंदकुंद उमास्वामीसे पहले हुए हैं और 
कुंदकंदके अन्वय या वंशमें उमास्वामी हुए हैं । किंतु कंदकंद और उमास्वामीके 
मध्यमें किसी अन्य आचार्यका नाम नहीं है। अत; दोनोंके बीचमें अधिक 
समयका अंतराल संभव प्रतीत नहीं होता । तथा नंदिसंघकी पद्टावलीमें तो 
कुंदकुंदके परचात्‌ ही उमास्वामीका आचार्य पदुपर प्रतिष्ठित होना लिखा 
६। जिससे ऐसा प्रतीत होता'है कि उमास्वामी कुंदकुंदके शिष्य थे! किन्तु 
यदि शिष्य न भी हों तौ भी दोनोंके बीचमें अधिक समयका अन्तराल होना 
संभव प्रतीत नहीं होता; क्योंकि जब कुन्दकुन्द वि० सं० २१३ से पूर्व नहीं 
हुए और उक्त श्लोकके अनुसार उमास्वामी वि० सं० ३०० में हुए तो दोनोंको 
लगभरा समकालीन ही समभना चाहिये। क्योंकि वि० सं० २१३ से ३०० 
तकके ८७ वर्षके समयमें दोनों हुए हैं। उक्त श्लोकमें जिस ढक़से उमास्वामीका 
समय बतलाया गया है उसे देखते हुए तथा उसके साथ ही अन्य बातोंको 
भी दृष्टिसं रखनेसे वि० सं«० ३०० या वी० नि० सं० ७७० उभास्वामीके 
समयकी श्रन्तिम मयांदा ही शमुचित प्रतीत होती है। मुख्तार साहबने 
इसीकी पुष्टिकी है । 


ऐसी स्थितिमें यही मानना उचित प्रतीत होतः है कि कुन्दृकुन्द वी० नि० 
सं० ६८३ के पश्चात्‌ तुरन्त ही हुए हैं। अतः उनका समय विकमकी तीसरी 
शताब्दीका पूर्वांध॑ अथवा ईसाकी दूसरी शताब्दीका उत्तर्राध ही समुचित 
म्तीत होता है | श्री प्रेमीजी मुख्तार साहब तथा प्रो» हीरालालजी 


-्डछ प्राश्त-संग्रह 


आदिको भी यही समय मान्य है और डा० उपाध्ये भी उससे सहमत अतीत 
होते हैं। डा० उ'पाध्येने कुन्दकुन्दका समय ईस्थीका प्रारम्भकाल माना है । 
प्रो० हीरा'लालजी इस आरम्भ कालकी व्याख्या लगभग प्रथम दो शताब्दियेकिः 
भीतरका समय करते हैं; जो उक्त समयके ही अनुकूल दे । 


कुन्दकुन्द और यतिवृषभ--डक्त प्रकारसे इन्दनन्दिके कथनका एक अंश 
तो टीक प्रमाणित होता है क्योंकि कुन्दकुन्दकों पट्खण्डागमकी प्राप्ति होने 
और उस पर परिकर्म नामक अन्थ रचनेकी बात सिद्ध होती है। और जहां तक 
गुणधरक्ृत कसाय पाहुडढ़की गाथाओंके कुन्दकुन्दको प्राप्त होनेकी बात है वहां 
तक भी ठीक है क्योंकि गुणधराचाय हमें घरसेनसे अर्वाचीन प्रतीत नहीं होते | 
किन्तु गुणधराचारयके गाथासूत्रों पर रचित यतिबवृषभके चू्िसूत्रेके भी 
कुन्दकुन्दको प्राप्त द्वोनकी बात विचारणीय है। 





१ डा० उपाध्येने कुन्दकुन्दके विषयमें ऊहापोह करनेके पश्चात्‌ जो 
निष्कर्ष निकाला है वह इस प्रकार है | वह लिखते हैं--'कुन्दकुन्दके समयके 
सम्बन्धमें की गई इस लम्बी चर्चाके प्रकाशमें, जिसमें हमने उपलब्ध पर- 
म्पराश्रोंकी पूरी तरहसे छान बीन करने तथा विभिन्‍न दृष्टिकोणोंसे समस्थाका 
मूल्य आंकनेके पश्चात्‌ केवल संभावनाओओंको समभकनेका प्रयत्न किया है-- 
हमने देखा कि परम्परा उनका सम्रय ईसा पूर्व प्रथम शताब्दीका उत्तरा्ध 
ओर ईस्वी सनकी प्रथम शताब्दीका पूर्वार्ध बतलाती है। कुन्दकुन्दसे पू्द 
घट्खएडागमकी समाप्तिकी सम्भावना उन्हें ईसाकी दूसरी शताब्दीके मध्यके 
पश्चात्‌ रखती है। मकराके ताम्रपञ्से उनकी अन्तिम कालावधि तीसरी 
शताब्दीका मध्य होना चाहिये। चर्चित मर्यादाओंके प्रकाशमें, ये सम्माव- 
नाएँ--..कि कुन्दकुन्द पल्‍लववंशी राजा शिवस्कन्दके समकालीन थे और यदि 
कुछ और निश्चित आधारों पर यह प्रमाणित हो जाये कि वही एलाचार्य थे 
तो उन्होंने कुरलको रचा था, सूचित करती हैं कि उपर बतलाये गये विस्तृत 
प्रमाणोंके प्रकाशमें कन्दकुन्दके समयकी मर्यादा ईसाकी प्रथम दो शताब्दियाँ 
होनी चाहिये। उपलब्ध सामग्रीके इस विस्तृत पर्यवेक्षणके पश्चात्‌ मैं 
विश्वास करता हूँ कि कुन्दकुन्दका समय ईस्वी सन्‌का प्रारम्भ है। “-प्रव० 
प्रत्ता० पृ० २२ | 


२-घटखं०, पु०१, प्रस्ता० प्रू० ३१॥। 


प्रस्तावना डे 


वर्तमान तिलोय' पण्णत्ति उसमें दी गई राज्य काल गणनाके आधारसे 
विक्रमकी छुटी शताब्दीसे पूवेंकी रचना प्रमाणित नहीं होती। यदि डसका 
यह वर्तमान रूप यतिबवृषभकृत ही है तो यतिश्षषभ विक्रमकी छुठी शताब्दीके 
विद्वान सिद्ध होते हैं और इस तरह वे कुन्दकुन्दसे त्तीन शताब्दी पश्चप्त्‌ 
हुए हैं । 

किन्तु जयधवलामें' और श्रतावतारमें यतिदरृषभको आरयसंछ और नाग- 
हस्तिका शिष्य बतलाया है। उन्होंसे गुणधररचित गाथा सूत्नोंकी पढ़कर यति- 
दृषभने उनपर चूशिसूत्र रचे थे। दिगम्बर पम्परामें इस नामके आवचायका 
अन्यत्र कोई उल्लेख नहीं मिलता । हां, श्वेताम्वरीय नन्दिसूत्रकी स्थविरावलीमे 
आयंमंगरु ओर आर्य नागहस्तिका नाम सिलता है। किन्तु उसके अनुसार वे 
दोनों समकालीन नहीं थे । उनके बीचमें लगभग दो शताब्दियोंकां अन्तर था । 
श्वेताम्बर पद्टावलियेंके अनुसार आयेमंगु वो० नि० सं० ४७० में और नागहस्ति- 
वी० नि० सं० ६२०-६८० में हुण। किन्तु मथुरासे प्राप्त कुषाण कालीन 
शिलालेख नं०५४ में आय नागहस्ति और मंगुहस्तिका उल्लेख दे और उस 
पर कुषाण सम्बत्‌ ७४ अश्लित है जो वीरनि सं० ६७६ होता है। यह समय 
पद्टावलीसे भी मिल जाता है। अतः नागहस्ति ६७६-४७०-१८६ वि० सं में 
विद्यमान थे । इसी समयके लगभग षट्खण्डारमकी रचना हुई | डस समय तक 
महाकम प्रकृति प्राम्यृुत वर्तमान था। उसीके लोपके भयसे धरसेनाचार्यने 
पुष्पदन्त भूतबलिको बुलवाकर उसे पढ़ाया था। नन्दिसूत्रकी स्थविरावलीमें 
नागहस्तिको भी “कम्मपयडिप्रधान! लिखा है। और यतिवृषभने भी अपने 
चूशिसूत्रेमि (एस! कम्मपयडीसु” लिखकर उसी महाकरम प्रकृति श्रप्टतका निर्देश 
किया है जो बतलाता है कि यतिवृषभ भो उससे परिचित थे । अतः चूर्णि- 
सूत्रकार यतिबवृषभ विक्रमकों दूसरी शताब्दोके उत्तराधंमें हुए इन्हीं नागहस्तिके 


१ देखो, जयघला भा० १, की प्रस्तावना, तिलोयपरणति भा० २, में 
उसकी प्रस्तावना तथा जैन साहित्य ओर इतिहास पर विशद्‌ प्रकाश! में 
“तिलोयपण्णति श्रौर यतिवृषभः शीर्षक लेख तथा 'जैन साहित्य और इतिहासमें- 
लोक विभाग श्रीर तिलोयपरणति? शीर्षक लेख | 

२--पुणों तेसि दोरहं पि पादमूले असीदिसदगाहार्श गुणहरमुहकमल 
विशिभायाणमरत्य सम्मं सोऊण जयिवसहभडारएण पवयणवच्छलेण चुण्णी- 
सुस्त कर्य !! कसायपाहुड़ मा० १, ४० रू८। श्रुतावतार श्लो० १५४-१५४६ 


श्८ प्रान्रृत-संग्र ह 


शिष्य होने चाहिये। ऐसी अवस्थामें कुन्दकुन्द उनके लबु समकालीन 5६रते 
हैं। अतः उन्हें चूरिसूतब्रोंकी प्राप्ति होना संभव है । 

कित्तु चूर्णिसन्नोपर रचित उद्चारणा वृत्तिका कुन्दकुन्दके सामने उपस्थित 
होना संभव नहीं है। फिर भी इन्द्रनन्दिके उक्त उल्लेखका कुन्दकुन्दके उक्त 
निर्धारित समय पर कोई प्रभाव नहीं पड़ता क्योंकि कन्दकुन्दके द्वारा उस पर 
कोई अंथ रचना करनेका उल्लेख नहीं है । 

मूलसंघ और कुन्दकुन्दान्वय--भगवान महावीरके समयमें जेनसाधु 
सम्पदाय निम्नन्थ सम्मदायके नामसे प्रसिद्ध था। इसीसे बौद्ध तिपिटकोंसें महावीर 
को “निगंद नाट पुत्त! लिखा मिलता है। अशोकके शिलालेखोंमें भी “निर्गंट! 
शब्द्से ही उसका नि किया गया है । 

किन्तु धारवाइ जिलेसे प्राप्त कदम्बवंसी नरेश शिवस्धगेशवर्माके शिला- 
लेख ( ६८ ) में श्वेत पट सहाश्रसण संघ और निर््नत्थ महाश्रसण संघबका 
पृथक थक निर्देश है । इससे प्रकट है कि ईसाकी ४-४वीं शताब्दीमें मूल 
निम्नंश्थ नाम दिरास्वर सम्प्रदायको प्राप्त हो चुका था। 

इसके साथ ही गंगवंशी नरेश माधव वर्मा ह्वितीय ( ई० सन्‌ ४०० के 
लगभग ) और उसके पुत्र अविनीतक्रे शिलालेख (नं० &० और ६४ ) में मूल- 
संघका उल्लेख मिलता है। चूँ कि जेन परम्पराका आचीन मूल नाम निर््नन्थ 
दिगस्वर परम्पराको श्राप्त हुआ था इसलिये वही मूल संघके नामसे श्रमभिद्वित 
किया गया। 

चट्केराचार्य रचित म्रुलाचार भी मूल संघसे सम्बद्ध है। अतः मूलाचार 
की रचनासे पूर्व मूलसंघ शब्दका व्यवहार अवर्तित हो चुका था। तभी तो 
उसका आचार मूलाचार कहा गया। मूलाचारका निर्देश यतिबृपभकी तिलोय- 
पण्णतिमें है। ओर तिलौयपरणति चूँ कि ईसाकी पाँचवी शताब्दीके अन्तिम 
चरगके लगभग निष्पन्न हो चुकी थी | अतः मूलाचार चौथी शताब्दीके अन्त 
तकमें अवश्य रचा जा घुका होगा और मूल संघ नासका व्यवहार उससे भी 
पहले म्रवरतित हो चुका था | 

इस तरह हम देखते हैं कि कुन्दकुन्द्से दो शताब्दी पश्चातके उल्लेख 
म्रूलर्सघ सम्बन्धी मिलते हैं। अतः इतना निश्चय पूर्वक कहा जा सकता है कि 
ईसाकी चतुर्थ शताब्दीमें मूल संघ नामकी स्थापना पश्रवश्य हो चुकी थो ६ 
इसकी स्थापमामें कुन्दकुन्दका प्रस्यक्ष द्ाध भत्ते ही न रहा हो किंतु उसकी 


अप्रस्तावना बे& 


मन्रींव हमें उन्हींके हार्थोके द्वारा रखी प्रतीत होती है क्योंकि वे ही प्रथम 
दिगम्बराचार्य हैं जिन्होंने अपने प्रान्वतोंसें स्पष्ट रूपसे वस्र और स्त्री मुक्तिका 
निषेध किया है और ये ही दो बातें मुल हैं जिन्हें अपनानेके कारण द्गम्बर 
परम्पराको मूलसंघ नाम दिया गया। हे 

कुन्दकु-दान्वयका प्राचीन उक्लेख मर्कराके जिस ताम्रपत्रमें हैं डा० 'गुलात 
चन्द्र जीने उसके जाली होनेफी बात कही है। इसीसे हमने उसकी चर्चा ही 
नहीं की। किंतु सर्कराका यह ताम्रपत्र शिक्षा लेख नं० ४७ से बिल्कुल मिलता 
हुआ है। शिला लेख ६४ में कोज्णि वर्मा ने जिस मूल संघके प्रमुख चन्द- 
नन्दि आचार्यको भूमिदान दिया है उसीको दान देनेका उछलेख मकराके 
ताम्रपत्रमें भो है। किन्तु इसमें चन्द्रनन्दिको गुरु प्ररस्यरा भी दी है और उन्हें 
देशीयगण कुन्दुकुन्दान्वयका बतलाया दै। नं० ६४ लेखका अनुमानित समय 
ईस(की पाँचवीं शताब्दीका प्रथम चरण है ओर म्कराके ताम्नपत्रमें अंकित 
समयक्रे अनुसार उसका समय ई० ४७६६ होता हढै। कोंगुणि वर्माके पुत्र 
हुरविनोतका समय ४८० ई० से ७२० ई० के बीच बेटता है। अतः मकराके 
ताम्रपत्रमें अंकित सम्यमें कॉगुणीवर्सा वर्तमान था। और उन्होंने जिस चम्द- 
नन्दिको दान दिया, वे भी वर्तमान होना चाहिये। ताम्रपत्रमें अंकित तिथि 
बगैरहमें भूल हो सकती है और कुन्दकुन्दान्वयके साथ देसियगणका प्रयोग 
भी पीछेका हो सकता है किन्तु ताम्रपत्नमें दत्त चन्द्रनन्दिकों गुरु परम्परा जाली 
प्रतीत नहीं होती उसका आधार अवश्य डी कोई पूर्व उल्लेख होना चाहिये । 

च.द्वनन्द्की गुरु परम्परा इस प्रकार द्व--गुणचन्द्र-अभयनन्दि-शील- 
भद्-जयनन्दि-गुणनन्दि-चन्दनन्वि । इसमें नन्‍्यन्त नाम ही अधिक हैं और 
कुदकुन्दका मूल नाम भी पद्मनन्दि था। अतः यदि उक्त गुरु परम्पराके साथ 
कुन्दकुन्दान्वयका उल्लेख भी रहा हो तो असंभव नहीं दै। हाँ, जैसा कि 
डा० गुलाबचन्द जी ने लिखा है, यह ताम्रपत्र पीछेसे पुन: अंकित किया गया 
है। यदि यह ठीक हो तो उस समय कुन्दकन्दान्वयके साथ देसियगण जोड़ 
दिया गया हो यह संभव हो सकता है। 

कुन्दकुन्दके उत्तर कालीन प्रभावकों देखते हुए ऐसा प्रतीत द्ोता 
है कि उनका प्रारम्भसे ही दि० जैन परम्परा पर प्रभाव रहा है। और 
इसलिये यही अधिक संभव प्रतीत होता है कि कन्दकुन्दान्वयकी स्थापना 


१, जैन शिल्ा लेख संग्रह भाग ३ की प्रस्तावनामें | 


० प्राभ्त-संग्रह 


डन्हींके कुन्दकन्द नाम परसे हुई हो, उसमें स्थानका नाम तो आ ही 
जाता है । 

कॉगुणीवर्मा अविनीतका पुत्र दुर्विनीत पूज्यपाद स्वामीका शिष्य था और 
पूज्यपादने अ्रपनी सर्वार्थ सिद्धिमें कुन्दकुन्द्की वारसअणुवेक्खासे कुछ गाथाएँ 
उद्धृत की हैं। उस अजुप्रेक्षाके अन्तमें ग्रम्थकारने अपना नाम कुन्दकुन्द दिया 
है। कन्दकन्दके पश्चात्‌ पृज्यपाद आचायको सर्वार्थ सिद्धिमें ही श्वेताम्बरीय 
सान्यताओंपर श्राक्रमण किया गया मित्रता है। कन्दकन्दने तो केवल 
साधझुओ्ंके चख्रधारण और ख्री मुक्तिके विरोधमें ही लिखा है किन्तु पूज्यपादने 
केवलीके कवलाहारवाली तीसरी बातको भी उसमें सम्मिलित कर लिया है। 


अतः पूज्यपादके शिष्य दुर्विनोतके पिता कोंगुणि वर्माके शिला लेखमें 
कुंदकंदान्वयका उल्लेख होना संभव है । ऐसी स्थितिमें यदि ताम्नपत्रमें अंकित 
कंंदकुंदान्वयके छै आचारयोंका समय सौ वर्ष भो मान मिया जाये तो कहना 
होगा कि ईसाकी चौथी शताब्दीके मध्यमें कंदकुंदान्वय प्रवर्तित हो चुका था। 
यह हम पीछे देख चुके हैं कि ऐतिहासिक आधारों पर मूल संघकी स्थापनाका 
डद्‌गम भी ईसाकी चतुर्थ शतताब्दीमें पहुंचता है। और इस तरह मूल संघ 
तथा कंदकंदान्वयकी प्रवृत्ति लगभग समकालीन ही प्रमाणित होती हैं । और 
इन दोनोंके उद्गमके सूलमें आचार्य कुन्दकंद हो परिलक्षित होते हैं। इस 
पृष्ठ भूमिमें उसर कालमें कुंदकुृंददो जो महत्व मिला उसका कारण स्पष्ट 
हो जाता है। 


कुन्दकुन्दके ग्रन्थ 


मदत्ता--उपलब्ध दि० जैनसाहित्यमें कालक्रमकी दृष्टिसे कसायपाहुड और 
पट खण्डागम सूत्रोंके पश्चात्‌ कुन्दकुन्दाचार्य रचित साहित्यका ही नम्बर आता 
है। इस दृष्टिसे उक्त दोनों आगमिक सूत्र ग्रन्थोंकी बाद कर दिया जाये तो 
दि० जैन परम्परामें कुन्दकुन्द द्वारा रचित साहित्य ही अआद्य साहित्य ठहरता 
है। फिर कसायपाहुड और पट्खण्डागमममे उन विषयोंकी कोई चर्चा नहीं है 
जिन विषयोंकी चर्चा कुन्दकुन्द स्वामी द्वारा रचित उपलब्ध साहित्यमें है। 
अतः: उनके साहित्यका महत्त्व और भी बढ़ जाता है क्योंकि वह जैन 
परस्पराका एतद्‌ विषयक आद्य साहित्य ठझहरता दे । उत्तर कालमे जैन 
परम्परामें दब्य, गुण, पर्याय, तत्त्व और आचार विषयक जो विचारधारा 
प्रवाहित हुई और प्रन्थकारोंने अनेक अन्थोंसें जो इन विषयोको परलवित 


अस्लावना है 


और पुष्पित किया उनका मूल कुन्दकुन्द रचित साहित्य ही है। अतः वेदिक 
धर्ममं उपनिषदोको जो स्थांन प्राप्त है वही स्थान दि० जैन परम्परामें 
कुन्दकुन्दके साहित्यका है। उनके प्राभ्तोंको यदि जैन उपनिषद्‌ कहा जाये 
सो कोई श्रत्युक्ति नहीं है । * 

डा० उपाध्येत्रे लिखा' है कि शायद वेदान्तियेंके प्रस्थानत्रयीकी समानताके 
आधार पर कुन्दकुन्दके पश्मास्तिकाय, श्रवचनसार और समयसारको नाटकत्रय 
या प्रास्टतन्रय कहते हैं। यह वतलाता है कि ये तीनों ग्रन्थ जैनोंके लिये उतने 
ही पवित्र और मान्य हैं जितने वेदान्तियोंके लिये उपनिषद्‌, ब्रहासूत्र और 
अगवदूगीता हैं ।? 

अध्यात्मके तो कुन्दकुन्द एकमात्र पुरस्कर्ता हैं। समयसारके द्वारा उन्होंने 
आव्मतक्त्का जो निरूपण किया है वह समस्त जैन वाइमयमें अनुपम है। 
उसके दर्शन अन्यत्र नहीं होते। इसीसे अ्रष्यात्म प्रेमी जैन साम्प्रदायिक 
मेद-भावकों छोड़कर समयसारके अ्रध्यात्मरसका पान करते आते हैं। 

अतः कुन्दकन्दके द्वारा प्रतिपादित तस््वज्ञान जैन तस्वशानके अभ्यासियेके 
लिये खास तौरसे पठनीय और मननीय हैं। 

भगवान्‌ महावीरके उपदेशका माध्यम अर्धमागधो भाषा थी। अर्धमागधी 
श्राकृत भाषाका ही एक रूप है। कसायपाहुडके गाथा सूत्र और षट्खण्डागमके 
सूत्र भी प्राकृत भाषामें हैं। कुन्दकुन्दने भी प्राकृत भाषामें ही अपने ग्रन्थ रचे 
हैं। तबतक जैन वाड्मयमें संस्कृत भाषाका प्रवेश नहीं हुआ था | 

कुन्दकुन्दके प्रायः सभी अन्थ 'पाहुड” कहे जाते हैं। कुछको उन्हेंने स्पयं 
इस नामसे अभिद्वित किया है यथा--समयपाहुड, चरित्तपाहुड, भाव पाहुड । 
पाहुडका संस्कृत रूप प्रावूत! होता है। प्राभृतका अर्थ है---मेंट | इसी 
अथंको लक्ष्यमें रखकर जयसेनने अपनी टीकार्मे समय प्राभुतका अर्थ इस प्रकार 
किया है-- जैसे देवदत्त नामका कोई ब्यक्ति राजाका दु्शन करनेके लिए कोई 
सारभूत घस्तु राजाको देता है उसे प्राभृत ( सेंट ) कहते हैं। बैसे ही पर- 
मात्माके आराधक पुरुषके लिए निर्दोष परमात्मा रूपी राजाका दर्शन करनेके 
लिए यह शास्त्र भी 'आभृत' है। किन्तु यह अ्र्थ तो लौकिक शर्थ है। 





१. प्रवचनसारकी प्रस्ता०, पृ० १ | 

२. “यथा को5पि देवदत्तः राजदशनार्थ किश्वित्‌ सारभूतं वस्तु राशे दंदाति 
तत्‌ प्राय भरयते | तथा परमात्माराधकपुरुषध्य पिदोषियरमात्मराज- 
दशनार्थमिदमपि शास- प्रा्तम्‌ ।--समय प्रामत टी० 


नर प्रह्द्ृत-संग्रह 


प्राभुतका आगमिक झर्थ यतिबषभने अपने चूर्णि सून्नेंसें इस प्रकार किया है- 
जम्हा पदेहि घुद॑ ( फुड ) तम्हा पाहुड! ( कसायपाहुड भा २. पए० ३८६) 8 
जो पदोंसे स्फुट हो उसे पाहुड कहते हैं। जयधवलामें वीरसेन स्वामीने 
प्राभृतका अर्थ इस प्रकार किया ह--जो प्रकृष्ट अर्थात्‌ तीर्थडरके द्वारा 
प्राभुत! श्रथांत्‌ प्रस्थापित किया गया है वह प्राभुत है। अथवा जिनका 
विद्या ही धन दे ऐसे प्रकृष्ट आचायांके द्वारा जो धारण किया गया है श्रथवा 
व्याख्यान किया गया है, अथवा परम्परा रूपले लाया गया है वह 
प्राभत' है। ' 

अतः 'पराभुतः शब्द इस बातका सूचक है कि जिस अन्थके साथ वह 
संथुक्त है वह ग्रन्थ द्वादशांगवाणीसे सम्बद्ध है; क्योंकि गणधरके द्वारा रचित 
अंगी ओर पूव्वोर्मेसे पूर्वो्मि प्राभुत नामक अवान्तर अधिकार होते थे। बारह 
अंगेर्में सबसे विशाल आर महत्वपूर्ण अंग दृष्टिवांद झात दृशियाद अंगके ही 
अन्तर्गत चौदह पूर्व थे। पूचरांका महत्त्व सर्वोपरि था। पूर्वविद्‌ कहनेसे अंगोंका 
ज्ञान उनमें समाविष्ट माना जाता था किन्तु अंगविद्‌ कहनेसे पूर्वोका शान 
समाविष्ट नहीं माना जाता था। अतः पू्वविद्‌ और श्रुतकेवली शब्द एकार्थ- 
बाची थे। बेदना खण्डके कृति अनुयोगद्वारके आदिमें जो मंगल सूत्र हैं उनमें 
दूस प्वियों तकको नमस्कार किया है किन्तु अंगविद्कों नमस्कार नहीं किया । 
उनही पूव्वोके अन्तिमचेत्ता श्रुतकेवलि भद्वबाहु थे जो दक्षियापथकों चले गये 
थे। उनके अभावमें पाटली पुत्रमें जो प्रथमवाचना हुई उसमें ग्यारह अंग तो 
संकलित दो सके किन्तु श्रुवकेवली भद्बबाहुके सिवाय बारहवाँ अंगका कोई 
जानकार दूसरा था दी नहीं । इसलिए वह संकलित ही नहीं हो सका । फलतः 
श्वेतास्बर परस्परामें प्वोका लोप होगया । 


श्वेताम्बरोंकी तरह दिगम्बरोने कभी भी अंगोकों संकलित करनेका प्रयत्न 
नहीं किया | इसका एक विशिष्ट कारण है। दिगम्बर परम्परामें अंगज्ञानका 
उत्तराधिकार गुरु शिष्यके रूपमें प्रवाहित होता रहा । गुरु अपना उत्तराधिकार 
जिसको सौंप जाता था वही उस ज्ञानका अधिकारी व्यक्ति माना जाता था | 





१, “प्रकृष्टेन तीर्थकरेश आभतं प्रस्यापितं इति प्राभ्तम्‌। प्रकृष्टेरालार्य 
विद्यावित्तदद्धिराग्रत॑ घारित॑ व्याख्यातमानीतमिति वा प्राभ्तम्‌ ।--कसा० 
पा०, भा० ९, ए० ३२४ | 


प्रस्तावना श्ड्ड 


६८३ वर्षकी अ्रंगवि्दोकी परम्परा यही बतलाती है। अतः मुनियोंके संघको 
एकन्न करके वाचना करनेका प्रश्न ही दिगम्बर परम्परामं नहीं उठा । इसीसे. 
क्रमसे ज्ञानका लोप होता चला गया। और अंग ज्ञान अन्त तक रहा जबकि. 
पू्वोका ज्ञान बहुत पहले लुप होगया । फिर भी अन्त जो बचा वह पूवोदा 
ही अवशेष बचा । कपायपयाहुड और पट्खणढागमस दोनों ऋमससे पतश्रम और 
दूसरे पुर्वंसे सम्बद्ध हैं । 
उन्हीं पूर्वोका यत्किज्नित्‌ अवशिष्टांश कुन्दकुन्दको भी अवश्य आप हुआ 
जो समग्र पाहुडके रूपमें नियद्ध हुआ । समय पाहुडमें जिस तत्त्वका अ्रतिपादन 
है बह जेन वाडमयमें अन्यन्न कहीं मसिल्लता ही नहीं। उसे कुन्दकुन्दने श्रतकेवली 
कथित कहा है और वह श्रतकेवली भव्बाहु हैं जिनका जयकार कुन्दकुर्दने 
बोधआभ्तके अन्‍्तमें किया है| भ्रतः कुन्दकुन्दकी रचनाएँ भी एक तरहसे 
उतनी ही मान्य और प्रामाणिक हैं जितने उक्त दोनों सिद्धान्त ग्रन्थ हैं। 
किन्तु कुन्दकुन्दका साहित्य जैन तत्वज्ञानके प्राथमिक अभ्यासियोंके लिये 
उपयोगी नहीं है । ऐसे उच्चकोटिके साहित्यमें पारिभाषिक शब्दोंकी बहुतायत 
होना स्वाभाविक है ओर पारिभायिक शब्दोंकी परिभाषाओंका न होना भी 
स्वाभाविक है; क्योंकि उनकी रचना प्राथमिक अभ्यासियोंके लिये नहीं, अपि 
' तु अभ्यस्तोंके लिए की गई है । 
फिर कुन्दुकुन्दुने अपने उपदेश प्रधान पद््रास्‍्ृतर्मे जो उपदेश दिया दै 
उस उपदेशके प्रधान लक्ष्य हैं अ्रमण-जैनसाधु । भावप्राद्वत, लिंगप्राभ्गत, सूत्र- 
प्रार्वत और मोक्षप्राश्गत तो उन्हींसे सम्बद्ध, चर्चाओंसे भरे हुए हैं। प्रवचनसार 
नियमसार ओर समयसारकी रचना भी प्रधानरूपसे श्रमणणों और श्रामण्यपदके 
अभिलाषियोंको ही लक्ष्यमें रखकर की गई है। अतः जिनकी दृष्टि सभ्यक है ये 
ही कुन्दकुन्दके ग्रन्थेका ठीक रहस्य समसझनेके अधिकारी हैं। उनके कथनसें 
जो नय दृष्टियाँ हैं उनको समझे बिना उनके कथनको नहीं समझ जा सकता | 
ओर उभय नयदृष्टियोंको समझकर भी उभ्यनय दृष्टियोंके पारस्परिक विशोधको 
मिटानेवाले स्यथाद्वादको लक्ष्यमें रखे बिना ज्ञाता अ्रपनेको मध्यस्थ नष्टीं रख 
सकता । अतः कुन्दकुन्दके ग्रन्थ रचनाशेली और वस्तुप्रतिपादन शैलीकी 
इृष्टिसे सरल ओर सुगम होते हुए भी गहन हैं । आगे उनके ग्रन्थोंका परिचय: 
दिया जाता है । 
' कहा जाता दै कि कुन्दकुन्दने ८४ पाहुडोफकी रचना की थी । कुछके नाम 
भी सुने जाते हैं किन्तु इस कथनमें वास्तविक तथ्य किसनर है यद कहना 
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शक्य नहीं है। जो प्रन्थ उपलब्ध हैं उनमेंसे कुछको तो निश्चित रूपसे कुन्द- 
कुन्द कृत माना जाता है किन्तु कुछके सम्बन्धमें विवाद है । जिन ग्न्थोकों 
निश्चित रूपसे कुन्दकन्दकृ॒त माना जाता है उनको दो भागोंमें बॉदा जा सकता 
है। एक भागमें पश्चास्तिकाय, प्रवचनसार, नियमसार और समयस़़ार आते 
हैं और दूसरे भागमें अन्य प्राभ्टतादि आते हैं। पहला भाग कुन्दकुन्दके जैन- 
तस्वज्ञान विषयक प्रौढ़ पारिडित्यसे परिपूर्ण है और दूसरा भाग सरल एवं 
डपदेश प्रधान आचरणमूलक तत्त्वचिन्तनको लिए हुए हैं। पहले भागमें 
दाशेनिक एवं तत्तचिन्तक कुन्दकुन्दाचायंके दशंन होते हैं श्रौर दूसरे भागमें 
अ्रमणाधिपति आचाय॑ कुन्दकुन्दके दर्शन होते हैं। 


उनकी शैली प्रसन्न सरल एवं गम्भीर है। उनकी एक एक गाथा एक एक 
“अनमोल रत्न है। गम्भीरसे गम्भीर विषयका प्रतिपादन वे इतनी सरलतासे 
करते हैं कि पाठकको उसे हृदयं गम करनेमें कठिनाई नहीं होती ।॥ उनके उपदेश 
माताके दूधके समान पवित्र एवं निर्दोष हैं ओर आलोचना परमहितोपदेशी 
गुरुकी शिक्षा है। पूज्यपाद स्वामीने अपनी सर्वार्थसिद्धिको प्रारम्भ करते हुए 
एक निम्नन्थाचारयके जो विशेषण दिये हैं--'परहितप्रतिपादनैककार्य औ्रौर 
युक्स्यागम कुशल, वे दोनों विशेषण कंदकंदमें पूरी तरहसे घटित होते हैं। 
पहला भाग उनकी युक्ति और श्रागममें ऋुशलताकी छापसे अंकित है दूसरा 
भाग परहितप्रतिपादनतास । किन्तु समयसारमें तो उनकी दोनों विशेषताएँ 
पद-पद पर छाई हुई हैं। कन्दकन्दके दोनों गुर्णोका निखार समयप्राभ्ठतमें 
अपनी चरस सीमा पर पहुँच गया है। निश्चय और व्यवद्दारका जो सामअस्य 
उसमें बतल्ूगया गया है वह उनकी युक्ति और आगमकी कुशलताका अपूर्व 
उदाहरण है तथा उसके द्वारा जो परमार्थदी सिद्धि बतलाई गई है वह उनके 
परद्दित प्रतिपादनके कार्यका ही चमत्कार है। उस श्रपूर्व तत्त्वके दर्शन अन्यत्र 
नहीं होते । 
सचमुचमें कुंदकुंदका साहित्य हमारे लिए उतना ही महान है जितना 
भगवान महद्दावीरकी द्व्यवाणी और गौतस गणधरके द्वारा रचित द्वादशांग । 


सबसे प्रथम हम उनके उस साहित्यका परिचय कराते हैं जिसके कुन्दकन्द 
रचित होनेमें सन्देह अथवा विवाद है। 

१ परिकर्म--इन्द्रनन्दिके श्रतावतारमें लिखा है कि कंदरकंदपुरके पश्मनन्दि 
ने पट्खयडागमके आशय भाग पर परिकर्म नामका अंथ €चा। धवला टीका 


अस्तावना भरत 


परिकमके अनेक उद्धरण मिलते हैं । कुंदकुदके समयकी चर्चा करते हुए उसके- 
कतिपय उद्धरण पीछे डद्धुत किये गये हैं और यद् भी सिद्ध करनेका प्रयत्न 
किया गया है कि परिकर्म कुन्दकुन्द रचित होना चाहिये । यह अन्य करणानु- 
योगका एक अपर्व अन्थ होना चाहिये । वीरसेन स्वामीके सन्मुख यह डपस्थित 
था और संभवतया इन्द्रनन्दिने भी इसे देखा था । इस तरह विक्रमकी १०- 
११वीं शताब्दी तक उसके अस्तित्वका पवा चलता है । उसके प्रकाशमें आनेपर 
कुन्दकुन्दकी युक्‍त्यागस कुशलतामें चार चाँद लग जायेंगे । 

« मूलाचार--म्ूलाचार नामक अ्न्थ व्सुनन्दि विरचित संस्कृत टीकाके 
साथ माशिकचन्दर जैन अंथमाला बम्बईसे दो भागोंमें प्रकाशित हुआ दे । टीका-- 
कारने इसे बद्दकेराचायंकी कृति बतलाया है । किन्तु प्रंथकी अन्तिम पृष्पिकार्म 
डसे कुन्दकुन्दाचाय प्रणीत लिखा है। यथा -““इति मृत्यचार विद्वतों दवदशो5- 
ध्यायः । कुन्दकुन्दाचायंप्रणीतमूलाचाराख्यविव्ृति: । कृतिरियं वसुनन्दिनः 
श्री श्रमणस्य ।?? 

डा० उपाध्येने प्र० सा० की अपनी प्रस्तावनामें लिखा है कि मुझे दक्तिण 
भारतसे मूलाचारकी कुछ श्रतियाँ देखनेको मिली हैं जो बिना किसी मिलावरके. 
असली प्रतीत होती हैं, उनमें ग्रन्थ कर्ताका नाम कुन्दकुन्दाचाय दिया है | 
श्री जुगल किशोरजी मुख्तारका भी कुकाव इसी ओर है | उन्होंने लिखा' है कि 
सम्भव दे कुन्दकुन्दके अ्रव्तकत्व गुणको लेकर ही उनके लिए “बह्केर” जैसे 
शब्दका प्रयोग किया गया हो |! पं० हीरालाल' जो सिद्धान्त शास्त्रीने भी 
“बहकएराचाय”! का वितंकएलाचार्य” अर्थ कल्पना करते हुए मूलाचारको 
कुन्दकुन्दकी कृति बतलाया है | पं० 'परमए्नन्दजीने भी मूलाचारकी गायाश्रोंका: 
मिलान कुन्दकुन्दके अ्रन्य अ्न्थोके साथ करके यही निष्कर्ष निकाला है। 

किन्तु क्री नाथुरामजी' प्रेमी वहकेरिको मूलाचारका कर्ता मानते हैं । उनका 
कहना है कि वेटटगेरि या बेहकेरी नामके कुछ आम तथा स्थान पाये जतते हैं। 
सूलाचारके कता। उन्हींमेंसे किसी वह्ठगेरि या वष्टकेरि ग्रामके रहने वाले होंगे 
झोौर उसपरसे कोण्डकुन्दादिकी तरह वेहकेरि कहलाने लगे होंगे । 


इस तरह इसके सम्बन्धमें विभिन्न मत हैं । वहकेराचार्य नामके किसी आचार्य 


3 मी अर मम न मय मी 23223 2 33 22333 नली बल 


१. जै० सा० ओर इति० पर वि० प्र०, पएृ० १०० | २-अ्रनेकान्त, वर्ष १२ 
कि० ११, (० ३३२। ३-अनेकान्त हे वर्ष, कि० ३। ४ जैन सि० भास्कर, 
भाग १२, कि० $ ! 


रद प्रार्नत-संग्रह 


का कद्ींसे कोई पता नहीं चलता । साथ ही कुंदकंदके लिये उनके प्रसिद्ध नामों 
को छोड़कर इस प्रकारके नये नामका प्रयोग किया जाना भी बड़ा विचित्र प्रतीत 
होता है। किन्तु मूलाचार एक प्राचीन प्रंथ है । तिलोयपण्णत्तिमें उसका उल्लेख 
मिलता है। तथा जैसे क॒न्दकुन्दके प्रवचनसार, पश्वास्तिकाय और समयसारकी 
अनेक गाथाएँ ति० प० में संग्रहीत है वेसे ही मुलाचारक्की भी कतिपय गाधाए 
संगृहीत हैं। अतः मूलाचार यदि कन्दकुन्द कृत हो तो कोई आश्चर्य नहीं 
बल्कि स्वाभाविक जैसा ही है; क्योंकि मूलसंघके मूल आचाय कन्दकन्दके हारा 
मूलाचार नामक ग्रन्थका रचा जाना उचित और संभव प्रतीत होता है। 
यदि टीकाकार वसुनन्दिने अपनी टीकार्मे उसके रचयिताका नाम वहकेराचार्य 
न दिया होता तो मूलाचारको कुन्दकुन्द कृत माननेमें शायद्‌ कोई विचाद ही 
पैदा न हुआ होता। किन्तु दूसरे नामके रहते हुए सबल प्रमार्ोके बिना 
मूलाचारको कंदकुंदका नहीं कहा जा सकता । 

३ र्यशसार--मा० ग्र० माला बम्बईसे प्रकाशित पटप्राभ्वतादि संग्रहमें यह 
प्रग्थ मूल रूपमें प्रकाशित हो चुका दै। इसके सम्बन्धर्मे डा० उपाध्येमे अपनो 
प्र० सा० की प्रस्तावनामें जो राय दी है वह इस प्रकार है--'रयणसार ग्रन्थका 
रूप हमें बहुत बुरी दशार्में मिलता है । दो प्रतियोके तुलनात्मक अध्ययनसे यह 
स्पष्ट है कि गाथाओंकी संख्या तथा क्रम निश्चित नहीं है। यदि अन्य प्रतियाँ 
एकत्र की जायें तो उनकी संख्या और क्रममें और भी भेद वृद्धि होना संभव है । 
उसमें चिचारोंकी पुनरुक्ति है और व्यवस्थितपना सन्‍्तोषजनक नहीं है। और 
इसका कारण उसमें अतिरिक्त गाथाओंकी मिलावट हो सकती है। उसके 
मध्यमें एक दोहा तथा लग भग आधा दर्जन पद्म अपअश सापषामें हैं। 

कन्दके ग्ररथेमें ऐसा नहीं पाया जाता। अ्रतः जिस स्थितिमें रमणसार 
वर्तमान है, उसे कन्दकन्दका नहीं माना जा सकता। यह संभन दे कि 
रयणसारका आधारभूत रूप कन्दकुन्द रचित हो। फिर भी उस परिणामके 
पोषक क॒छ प्रमाण तो उपस्थित करने ही होंगे । कुछ बातें उसमें ऐसी हैं जे 
कुन्दकुन्दके कतृ त्वके बिस्कुल अनुरूप नहीं हैं।. पुष्पिकामें छुन्दकुन्दका नास 
नहीं है। कुछ पच्च अपभ्र शर्ये हैं. जो कूद कंदुके ग्रंथोंके लिये असाधारण बात 
है। इसमें संदेह नहीं कि उसमें बहुतले विचार कुंदकुंदुके अनुरूप हैं किंतु 
उसमें कुड॒ सामाजिक तत्व भी है जो कुंदकुंदके प्रंथेमें नहीं मिलते । उसमें 
गण, गउ॑छ, संघ वगैरहका उल्लेख है ॥ कुंदकंंदके ग्रंथर्में उपमा पाई जाली ड्टै 
किंतु रयणसारमें उनकी बहुतायत है। अतः डा० उपाध्येने लिखा है कि 


5 स्लावना है $ 


जय सक ऊुछ अधिक प्रमाण प्रकाशमें नहीं आते तब तक रयणसारक़ा कुन्दकुन्द 
शचित माना ज्ञाना विचाराधीन ही रहेगा | 


हसने भी उक्त कारणेले इस संग्रहमें रभणसारको सम्मिलित नर्दी 
किया है । ह 


४ दशभक्ति- प्रभाचन्द्रने सिद्धमक्तिकी संस्कृत टीकामें लिखा है कि संस्कृतकी 
सब भक्तियाँ पृज्यपाद स्वामीकृत हैं और प्राकृतकी सब भक्तियाँ कुन्दकुन्दाचार्य 
कृत हैं। यहाँ हमारा प्रयोजन केवल प्राकृत मक्तियोंसे हैं। ये भक्तियाँ पश्च- 
नमस्कार मंत्र और चत्तारि दस्डकसे प्रारम्भ होती हैं । 


१ पहली भक्ति--सिद्ध भक्ति दे । इसमें बारह गाधाश्रेके द्वारा सिद्धोंका 
स्तवन किया गया है। यों तो अपने शुद्ध स्वरूपकी अपेक्षा सब सिद्ध समान हैं 
उनमें कोई श्रन्तर नहीं है तथापि जिस पर्यायसे उन्होंने सिद्ध दुशाक्रो प्राप्त 
किया उसकी अपेक्षासे सिद्धोंमें मेद कल्पना करके उनका स्तवन किया गया है । 
यथा तीथ्थंक्वर सिद्ध, श्रतीर्थकर सिद्ध, जलसिद्ध, थलसिद्ध, आकाशसिद्ध , इत्यादि | 

२ श्रुत भक्ति--इसमें ग्यारह गाधाओंके द्वारा! दृ्शॉगका स्तवन किया 
गया है। बारहवें अंगके श्रनेक सेद हैं जिनमें ९४ पूर्व भी हैं। उन पूर्वोर्स 
चस्तु नामक अनेक अधिकार तथा प्राभ्इत नामक अवान्तर अधिकार होते हैं। 
इसमें प्रस्येक पूर्वके अन्तर्गत वस्तु और प्राश्टूत नामक अधिकारोंकी संख्या भी 
चतलाई है । इस इश्सि यह भक्ति महत्त्वपूर्ण है । 


३ घारित्र भंक्ति-- इसमें अनुष्ठप्‌ छन्दर्मे दस प्राकृत पद्म हैं। आरम्सं 
अगवान महावीरकी बन्दुनासे होता है जिन्होंने सब जीवोंके लिये सामाय्रिक 
छेदो पस्थापना, परिहार विशुद्धि, सूक्ष्म साम्पराय और यथाख्यातके सेदसे पॉच 
प्रकारके चारित्रका कथन किया है| आगे साधुओंके २८ म्रुल युणों और उत्तर 
गुर्णोको बतलाया है। 


४ योगि भ्क्ति-- इसमें २३ गाथाएं हैं। उनके द्वारा निर््नन्थ साथुओंका 
गुणकीतन बड़े सुन्दर ढंगसे किया गया है। दो से लेकर चौदह तक संख्या- 
वाले गरुर्णंके द्वारा साइुसम्बन्धी सभी पघिशेषताएं उससे शात हो जाती 
हैं। यथा, दो दोषोसे रद्चित, तीन दण्डोंसे विरत, चार कंषायोंका मथन करने- 


१ “ंस्‍्कृता: सवी भक्तयः पूज्यपाद स्वामिक्वताः प्राइृतास्तु कुन्दकुन्दा- 
चार्यकृता। ।--दश भक्ति प० ६ ( शोलापुर संस्करण )। 


घ८ प्राभूत-संग्रह 


वाले, पाँच इन्द्रियों के जयी, इत्यादि । आगे साधुके विविध आसमनों, उपवासों 
ओर तपोंका कथन है। फिर ऋद्धियोंका कथन है। इस प्रकार साधुश्रोंको' 
नमस्कार करते हुए उनकी विशेषताओंका कथन किया है। उसके पढनेसे 
जैन साधुका सच्चा स्वरूप आँखोंके सामने अप जाता है । 

५ आचाये भक्ति--इसमें दस गाथाओंके द्वारा आचार्य परमेष्टीको स्तुति 
की गई है | इसके पाठसे ज्ञात होता है कि जैनाचाय कितने महान होते थे- 
पृथ्वीकी तरह क्षमाशील, स्वच्छ जलकी तरह निमल, वायुकी तरह असंग, 
आाकाशकी तरह निर्लिस और सागरकी तरह गम्भीर | 


६ निर्वाश भक्ति इसे निर्वाणशकाण्ड भी कहते हैं क्‍योंकि इसके 
हिन्दी पद्मानुवादका नाम निर्वाणकाण्ड है। इसमें चौवीस तीथंइ्रोंके तथा 
अन्य विशिष्ट पुरुषोंके निरवांण स्थानोके नामोस्लेख पुर्वक उन्हें नमस्कार किया 
गया दे । इसमें २७ गाथाएं हैं। जिनमें आजके प्रायः सभी प्रसिद्ध तीर्थ 
छेत्रोंका नाम आ जाता है। उनमें कुछ अतिशय ज्षेत्र भी हैं। कुछ ऐसे तीर्थ 
च्षेत्रोंके नाम भी हैं जिन्हें भुला दिया गँया है । 

७ पंचपरमेष्ठी भक्ति--इसमें सात पद्म हैं जिनमेंसे आदिके छः पद 
सग्विणी छन्दममें है और अन्तमें एक गाथा है। आरस्भके पाँच पद्मोर्में क्रमसे 
अहंन्त सिद्ध, आ्राचाय उपाध्याय और साधु इन पंचपरमेष्टीका गुणाजुवाद है। 
छुठे पद्ममें पंचपरमेष्ठीकी बन्दनाका फल बतलाया है। और अन्तिम गाथाके 
द्वारा उनके नमस्कारके फलस्वरूप भव भवमें सुख श्राप्तिकी कामना की गई है। 


८ तीर्थद्वुर भक्ति--इसमें चौबीस तीर्थक्रोंकी स्तुति की गई है। इसमें 
आठ गाथाएं हैं। 

इस तरह प्राकृत पद्चात्मक भक्तियाँ आठ हैं। नन्दीश्वर भक्ति और 
शान्ति भक्ति केवल गद्यमें हैं। उनको सम्मिलित कर देनेसे दस भक्तियाँ हो 
जाती हैं। भत्येक मक्तिके अन्तमें गद्याव्मक भक्ति भी है। डा० उपाध्येका 
विचार है कि गद्य भाग बहुत प्राचीन होना चाहिये। सस्भवतया आचार्य 
कुन्द कुन्दने उन्हींके ऊपरसे पद्मात्मक भक्तियोंको रचा हो'। यही तीर्थंकर भक्ति 
चूं कि श्वेताम्बर सम्प्रदायमें भी मान्य है अतः वह विशेष प्राचीन हो 
सकती है। 

५ दंसणपाहुड--जैसा कि इसके नामसे व्यक्त होता है इसमें सम्यरदशनका 
महत्त्व ३६ गाथाओंके द्वारा बतलाया गया-दै। दूसरी गाथामें कहा है कि 


प्रस्तावना बट डह 


चर्मका मूल सम्यग्दर्शन है अतः जो सम्यग्दशनसे हीन है उसे नमस्कार नहीं 
करना चाहिये। गाथा तीनमें सम्यग्दर्शनसे अष्टको भ्रष्ट कहा है और उसे 
मोक्षकी प्राप्तिका निषेध किया है | गाथा पॉँचर्म कहा है कि सम्यग्दशनसे रहित 
आाणी लाखों करोदों वर्षो तक घोर तप भी करें, फिर भी उन्हें बोधि लाभ 
नहीं होता। इस तरह अनेक भकारोसे सम्यग्दर्शनका महत्व और स्वरूप 
बतलाया है। 


चरित्त पाहुड--इसमें ४४ गाथओंके द्वारा चारित्रका कथन किया गया 
है। गाया ५ में चारित्रके दो भेद किये हैं->-सम्पकत्व चरण और संयम चरण । 
निःशंकित शअंदि गुणणोंसे विशिष्ट निर्दोष सम्यक्त्वके पालन करनेको सम्यकत्य- 
शरण चारित्र कहते हैं ( गा० ८ )। संयम चरणके दो भेद किये हैं - सागर 
और अनगार । सागार अथवा श्रावक धमंके भेद रूपसे ग्यारह प्रतिमाओकि 
नाम मात्र गरिनाये हैं ( गा० २९ )। तथा आगे पांच अखुब्त, तीन गुणन्नत 
और चार शिक्षात्रतोकों सागार सयम चरण बतलाया है। पाँच अरात्तत तो 
प्रसिद्ध ही हैं । दिशा विदिशाका प्रमाण, अनर्थ दण्ड व्याग और भोगोपभोग 
परिमाण ये तीन गुणबत बतलाये हैं ( गा० २७ )। और सामयिक, प्रोषध 
अतिथिपूजा तथा सब्लेखना ये चार शिक्षाततर बतलाये हैं ( गए० २५ )। 
त्वाथथ सूत्र भोगोपभोग परिमाणको शिक्षा अ्तोंमें गिनाया है और संलेखना- 
को एथक्‌ रखा है। तथा देशविरति नाम्क/ एक गुणब्नत बतलाया है। रत्म- 
करंडअआवकाचारमें गुणबत तो चरित्त पाहुड़की तरह ही बतलाये हैं। किन्तु 
शिक्षा ध्रतोंमें देशनतकों सम्मिलित करके संत्लेखना को तस्वाय सूत्र कीं तरह 
पृथक्‌ रखा है । चरित्त पाहुडमें श्रावक धर्मका प्राचीन रूप मिलता है। यद्यपि 
वह श्रति संक्तिप्त है । 


आगे अनगार धम्मका कथन है। गाथा ३१ से ४५ तक अहिंसादि पांचों 
बतोंकी पाँच पांच भावनाएं बतलाई हैं जो तस्वार्थ सूत्रमें बतलाई गई भाव- 
नाश्ोंका पूर्व रूप प्रतीत होती हैं। 


सुत्त पाहु--इसमें २७ गाथाएं हैं। प्रारम्भमें बतलाया है कि जो 
अरहंतके हारा अर्थ रूपसे भाषित और गणधरके द्वारा भ्रथित हो उसे सूत्र 
(ढादशांगवाणी) कहते हैं | सूत्र जो कुछ कहा गया दे उसे आचार्य परम्परा- 
के द्वारा ्रवर्तित मार्गले जानना चाहिये। जैसे सूत्र अर्थात्‌ घागेसे रहित सुई 
खो जातो है वैसे ही सूत्रको न जाननेवाला भी नष्ट हो जाता है। 
डे 


ब्ध० प्रान्ट्स-संग्रह 


आगे सुनिके लिये बहुत ही हितकर उपदेश दिया गया है। लिखा है-- 
उस्क्ृष्ट चरिश्नका पालन करनेवाला भी मुनि स्वच्छन्द विचरण करता है तो 
मिथ्यात्वमें गिर जाता है ( गो० £ )। गा० ३० में कहा है कि नग्न रहना 
और करपुटमें भोजन करना यही एक सोक्षका साथ हैं शोष सब असमार्ग हैं । 
आगे लिखा है कि साधु बालकी नोकके बराबर भी परिग्रह नहीं रखता 
(गा० १७ ) | इस पाहुडमें ख्रीको प्रवज्याका और साधुओंके वस्रधारणका निषेध 
किया गया है ( गा० २३-२६ ) | 

बोधपाहुड--इसमें ६२ गाथाएँ हैं। और आ्रायतन, चैत्यग्रह, जिनप्तिमा, 
दर्शन, जिनबिम्ब, जिनमुद्रा, ज्ञान, देव, तीर्थ, श्रहंन्त और प्रत्रज्याका स्त्रूप 
समझाया है। प्रारस्मिक गाथा कहा है कि जिनमार्गमें जिनेन्द्रने जेसा कहा 
है, सब जनोंके बोधके लिए मैं संक्षेप्में कहता हूँ । 


इसमें प्रश्नज्या श्र्थाव्‌ मुनिचर्याका स्वरूप बहुत ही उत्तम रूपसे बतलाया 
है। इसी पाहुडके अन्तमें कुन्दकुन्दने अपनेको भव्बाहुका शिष्य बतलाया है 
और उनका जयकार किया है । 


भावपाहुड--इसमें १६३ गाथाओंके द्वारा भावकी मद्तत्ता अद्र्शित करते 
हुए भावकों ही गुण और दोषका कारण बतलाया है। लिखा है कि भावकी 
विशुद्धिके लिये ही बाह्य परिग्रहका त्याग किया जाता है। जिसका अभ्यन्तर 
शुद्ध नहीं है उसका बाह्य त्यांग व्यर्थ है ॥ ३॥ करोड़ों जन्म पर्यन्त तपस्या 
करने पर भी भावरहितकी मुक्ति नहीं हो सकती ॥ ४ ॥ जो भावसे मुनि नहीं 
हैं ऐसा द्वव्यलिंगी मुनि, ठीनों लोकॉमें परमाण बराबर भी ऐसी जगह नहीं 
है जहाँ उसने जन्म-मरण न किया हो ॥ ३३ ॥ भावसे ही लिंगी होता है 
द्रच्यमात्रसे कोई लिंगी नहीं होता | अतः भावको धारण कर, कोरे द्वव्यलिंगसे 
कुछ भी होनेवाला नहीं है ॥ ४७८ ॥ अव्यसेनने ग्यारह अंग चौद॒ह पूर्वोको पढ़ 
डाला फिर भी वह भावसे मुनि नहीं हो सका ॥ छर ॥ और शिवभूति मुनि 
विशुद्ध भावके कारण 'तुषमास? शब्दका उच्चारणका करते-करते केवल ज्ञानी 
हो गया ॥ ५३ ॥ जो शरीरादि बाह्य परिग्रहोंको और माया कपाय आदि 
अन्तरज्ञ परिग्रहोंको छोड़कर आत्मामें लीन होता है वह भावलिंगी साधु है 
॥ ०६ ॥ शरीरसे तो सब नारकी और सभी तिय॑ञ्न नंगे रहते हैं। किन्तु उनके 
परिणाम अशुद्ध होते हैं अतः वे भावमुनि नहीं हैं ॥ ६७ ॥ पूरा प्राभ्तत इसी 
अकारके सदुपदेशोंसे भरा है । 


प्रस्ताचना - जप 


मोक्‍्खपाहुड--इसकी गाथा संख्या ३०६ है । इसका प्रारम्भ करते हुए 
कहा है कि जिसने परदव्यकों स्थागकर और कर्मोको नष्ट करके ज्ञानमय आत्मा- 
को पा लिया उस शुद्ध देवको नमस्कार करके परम योगियोंके उत्तम परमात्सा- 
पदको कहूँगा, जिप्े जानकर योगी अ्रभुपम निवाणको प्राप्त करते हैं ( $-३ ) 
अत्माके तीन सेद हैं --परमए्सा, अन्तरात्मा और बहिरात्मा । बहिरएसाको 
छोड़कर परमात्माका ध्यान करना चाहिये ॥ ४७ ॥ जो पर दब्यमें रत है वह 
अनेक प्रकारके कर्मबन्धनोंसे बद्ध दोता है और जो उससे विरत दे बह कर्म- 
बन्धनोंसे छूट जाता है, यही संक्षेप बन्च और मोक्षका उपदेश जिनेन्द्देवने 
दिया है ॥ १३ ॥ इस प्रकार इस पाहुडमें मोक्तके कारण रूपसे परमात्माके 
ध्यानकी श्रावश्यकता और महत्ता बत्तलाई है । 


उक्त छै न्रास्वर्तों पर ही भ्रुतसागरने संस्कृत टीका रची है। 


सीलगाहुड--इसमें ४० गाथाएँ हैं। जिनके द्वारा शीलका महत्त्व बतलाया 
है । लिखा है. शीलका ज्ञानके साथ कोई विरोध नहीं है, परन्तु शीलके बिना 
विषयवासनासे ज्ञान नष्ट हो जाता है ॥ २॥ जो ज्ञान पाकर भी विषयों रत 
रहते हैं वे सूढ़ चारों गतियोंमें भटकते हैं और जो ज्ञानको पाकर विषयोसे 
विरक्त रहते हैं वे उस अमणको काट डालते हैं ॥ ८ ॥ जो शीलसे रहित हैं 
उनका मनुष्य जन्म निरर्थक है॥ १७ ॥ शील विष्योका शत्रु है और मोक्षका 
सोपान है ॥ २० ॥ इस प्रकार सुन्दर शब्दोर्में शीलका माहात्म्य बतलाया है। 

लिंगपाहुड--इसमें २२ गाथाएँ हैं। इसका पूरा नाम श्रमण लिंगपाहुड 
है जैसा कि इसकी प्रथम गाथामें कहा है। जैन श्रमणके लिंगको लक्ष्य करके 
इसमें उसके निषिद्ध आचरणोपर आपत्ति की गई है। लिखा है---जो पापी 
जिनेन्द्रदेबोँके लिगको धारण करके उसका उपहास कराता है वह लिंगियोंके 
लिंगको नष्ट करता है ॥ ३॥ जो भोजनका लिप्सु है वह श्रमण नहीं है ॥१२॥ 
जो महिला वर्ग पर राग करता है, गृहस्थ शिष्य पर अ्रनुराग रखता है वह 
श्रमण नहीं है। जो दुराचारिणी खीके घर आहार करता है और शरीरका 
पोषण करता है वह अ्मण नहीं है ॥९१॥ 


ये पाहुड अष्टपाहुड' नामसे एक खाथ प्रकाशित हुए हैं और चूँ कि श्रुत- 
सागरकी टीका प्रारम्भके छै पाहुडों पर ही है इसलिए वे घट्प्रात नामसे एक 


१, अ्रष्टपाहुड हिन्दी टीकाके साथ कई स्थानोंसे प्रकाशित ह्आा है। 


२ प्रान््त-न्संग्रह 


साथ 'प्रकाशित हुए हैं । किन्तु यथार्थमें ये आठो पाहुंड पथक्‌-प्रथक्‌ हैं। उन्हें 
प्रंथकारने एक अंथके रूपमें नहीं रचा है। भ्रत्येक पाहुडका नाम अल्लग-अलग दे 
जो उसमें वर्णित बिपयके अनुरूप है। 


बारस अणुवेक्खा-- इसमें ६१ गाथाओंके द्वारा बारह भावनाओंका वर्णन 
है। तत्त्वाथ सूत्रमे जो बारद अनुप्रेक्षाओंका क्रम है उससे इसके क्रममें श्रन्तर 
है। यथा--अप्र व १, अशरण २, एकत्व ३, भ्रन्यत्व ७, संसार ७, लोक ६, 
अशुचित्व ७, आख्रव ८, संवर ६, निजेरा १०, धर्म १३ और चोधि १२ + 
घर्मभावनाका वर्णन करते हुए शआ्रावकधर्ंको ग्यारद श्रकारका बतलाया है और 
मुनिधर्मको उत्तम 'मादिरूप दस प्रकारका बतलाया है तथा दसों धर्मोका 
स्वरूप भी बतलाया है। इसमेंसे संसार भावनाकी पाँच गाधाएँ जिस ऋमसे 
वे हैं उसी क्रमसे सर्वार्थसिद्धि टीकामें पंच परावतनके स्वरूपके प्रसंगमें उद्धृत 
हैं। इसकी अन्तिम गाथामें कुन्दकुन्दका नाम भो श्राता है । 


नियमसार- इस ग्रन्थ पर प्मप्रभ मलघारीदेवकी संस्कृत टीका है।. 
उसके अनुसार इसमें १८७ गाथाएं हैं। ग्रन्थकारने इस ग्रन्थमें उन तीन 
रस्नोंका कथन किया है जो “नियमेण” मोक्षका मार्ग है। बे रत्न हैं सम्यग्दु्शन,. 
सम्यरज्ञान श्रोर सम्यक्‌ चारित्र | आप्त, आगम और तक्‍्त्वोंके श्रद्धानकों सम्य- 
ग्द्शन कहते हैं । गा० ७-८ में आप्त ओर आगमका स्वरूप बतलाकर अन्थकार 
ने तत््वोंका कथन किया है। जीवका कथन ज्ञानोपयोग और दर्शनोपयोगकके 
द्वारा किया गया है ( गा० १०-१६ )। आगे छै द्वव्यों और पाँच अस्तिकायों 
का कथन है। व्यवहारनयसे पाँच महात्रत, पाँच समितियाँ और तीन गुप्ति ये 
व्यवहार चारिन्र है । गा० ५६-६८ में इनका वर्णन करते हुए अन्तमें निश्चयनय 
के दृष्टिकोणको रखा गया है। आगे प्रतिक्राण ( ८३-६४ गा० ), प्रत्याख्यान 
(गा० &७५-१ ०६), आलोचना (गा० १०७०-१२), कायोत्सर्ग (गा० १३१६-२३), 
लामायिक ( गा० १३२४-३३ ), और परमभक्ति ( गा० १३४-१४० » इन 
छै आवश्यकोॉका कथन किया गया है। निश्चयनयसे अवसस्स कम्म आवस्सयं? 
यह जो आवश्यककी परिभाषा दी गई है वह पुकदम मौलिक है। इन 
आवश्यकोंके अभ्याससे सर्वज्ञताको आप्तिपूर्वक मोक्षकी प्राप्ति होती दै। निश्चय-- 
नयसे सर्वज्ञ केवल आत्माको जावता है और व्यवहारनयसे सबको जानता दे । 


१. षटप्राभ्नतादिसंग्रह मा० दि० जैन अन्थमाला बम्बईसे प्रकाशित. 
हुआ। है | 





मस्सावना कि 


इस श्र्मंगर्मे दर्शन और ज्ञानकी महत्वपूर्ण चर्चा दे। यथार्थमें नियमसारका 
चर्णन बहुत ही महत्त्वपूर्ण है 

पञ्म प्रभदेवने इस प्र्वको १२ श्रुत स्कन्धोंमें विभक्त किया है। किन्तु 
यह विभाग अन्थके अनुरूप नहीं दै । ग्न्थकारने अन्थको एक रूपमें ही निर्मित 
किया है। मूल अन्थको पढ़नेसे यह बात स्पष्ट रूपसे श्रतीत दोतो दे । 

गाथा १७ के अग्तमें 'लोयविभागेसु शिहिट्झं” पद आता है। कुछ , 
पैविद्वानोंका विचार है कि कुन्दकुन्दने सर्वनन्दिके लोक-विभागका निर्देश कियर 
है। किन्तु सर्वनन्दिके लोफविमागका जो संस्कृत रूपान्तर उपलब्ध है उसमें 
चह चर्चा नहीं है। अत्तः नियमसारका उक्त उल्लेख किसी ग्रन्थ विशेष परक 
नहीं है | मुख्तार' सा० तथा डा० उपाघ्ये'का सी यही मत है । हु 


पंचत्थिय' संगह या पत्चलास्तिकाय-इस पअन्थके आदिसें ग्रन्थकारने 
“समय! को कहनेकी प्रतिज्ञा की दे और जीव, पुदूगल, धर्म, अ्रधर्म और 
श्राकाशके समवायको समय कहा है। इन पाँच द्वब्योंकों पदश्लास्तिकाय कहते 
हैं। इन्हींका इसमें विशेष रूपसे कथन दे । कथनका आरम्भ सेत्ता और द्वग्यसे 
होता है। द्वब्य पर्याय और गुणका पारस्परिक सम्बन्ध (गा० १२-१३) बताते 
हुए सप्तभंगीका भी नाम निर्देश किया है ( गा० १४ )। आगे प्रत्येक हुब्धका 
क्रमसे कथन दै। छुह्ों द्रव्योके कथनके पश्चात्‌ सम्यग्दर्शन, सम्यग्शानके 
ओर सम्यक्‌ चारित्रको मोक्षका मार्ग बतलाते हुए सम्यग्दशनके प्रसंगसे 
सात ततर्वोंका कथन है। अन्तमें निश्चयनयसे मोक्षका मार्ग बड़ी सुन्दर 
रीतिसे बतलाया है । 
पश्चास्तिकायकी दो संस्कृत टीकाएँ हैं । एकके कर्ता अस्टतचन्द्र हैं 
और दूसरीके कर्ता जयसेन | भश्र्नतचन्द्की टीकाके अनुसार पतश्चास्तिकायकी 


१--जै० सा० इ०, ४० ११ । २--अनेकान्त वर्ष २, कि० १, ४० ११। 
३--प्रव० सा» प्रस्ता०, ४० ४२। 

४--इसका दूसरा संस्करण अम्ृतचन्द्र और जयसेनकी संस्कृत टीकाश्रों 
तथा एक भाषा टीकाके साथ रायचन्द शास्त्र माला बम्बईसे प्रकाशित हुआ 
था | प्रो० चक्रवर्तीके अंग्रेजी अनुवाद और प्रस्तावनाके साथ मूल ग्रन्थ श्रारैसे 
१६२७ में प्रकाशित हुआ है। 'एक संस्करण सूरतसे प्रकाशित हुँश्रा है जिसमें 
जयसेनकी टीकाका हिन्दी: श्रनुवाद -है | तथा एक संस्करण अम्गृतचन्द्रकी टीका 
आऔर उसके हिन्दी अनुवादके ताथ सेंठी क्रथमाला अम्बईसे प्रकाशित हुआ है | 


ज्छ प्र।रृत-संग्रह 


गाथा संख्या १७३ है और. जयसेनकी टीकाके अनुसार १८१ है। अम्ृतचस्व॒ने 
ग्रन्थको दो भ्रुतस्कन्धोंमें विभाजित किया है, उनके पूर्बमें एक पीढिका भाग 
है और अन्तमें चूलिका है। यह विभाग अन्थके अनुकूल है । 

अस्तचद्दने कुछ गाथाओंको सिद्धान्तसूत्र कहा दे और अन्थके नामके 
अन्तमें 'संग्रह” पद भी दहै। इस परखे डा० उपाध्येने .यह संभावना की है 
कि कुन्दकुन्दने इस ग्रन्थमें परम्परागत गायाओ्रोका संग्रह किया है । 

प्रवचनसार--अम्हतचन्द्रकी टीकाके भ्रनुसार प्रवचनखारकी गाथा संस्था 
२७७ है और वह तीन श्रतस्कम्धेंमें विभाजित है । प्रथम श्रुतस्कन्धमें 
ज्ञानतत्वकी चचों है और उसमें £४२ गाथाएँ हैं । दूसरे भ्रुतस्कन्धमें 
ज्ेयतत्त्वकी चर्चा है और उसमें १०८ गाधाएँ हैं। तथा तीसरे श्रतस्कन्धमें 
चारित्र तत्तका कथन है और उसमें ७७ गाथायें हैं । दूसरे टीकाकार जयसेनके 
अनुसार प्रवचनसारकी गाथा संख्या ३३३ है । तथा उसके अनुसार प्रथम 
अधिकारमें ०१, दूसरेमें ३३३ और तीसरेमें ६७ गाथाएँ हैं । 


कुन्दकुन्दकी यह कृति उनकी तस्वज्ञता, दाशंनिकता एवं आचार प्रवणतासे 
ओ्रोत प्रोत है। इसकी स्वाध्यायसे डनकी विद्धत्ता, ताकिंकता और आचारनिष्टाका 
यथार्थरूप दृष्टिगोचर होता है । इसमें जैन तत्त्वज्ञानका यथार्थरूप और ययाय॑ 
उद्दश बहुत ही सुन्दर रोतिसे प्रतिपादित किया गया है। यह सचमुचमें 
अवचन? का सारभूत अन्थ है | 


इसके प्रथम अधिकारमें इन्द्रियजन्य ज्ञान और इन्द्रियजन्य सुखको हेय 
बतलाकर अतीन्द्रिय ज्ञान और अतीन्द्रिय सुखको उपादेय बतलाया है ओर 
अतीनिदिय ज्ञान तथा अतीन्दिय सुखकी सिद्धि करते हुए बढ़ी डी सुन्दर 
और हृदयम्राही युक्तिके द्वारा आत्माकी सर्वज्ञताकों सिद्धू किया है। इसी 
तरह दूसरे अधिकारमें जो द्वव्योकी चर्चरांकी है वह पत्चास्तिकायसे विशिष्ट 
ही नहीं, मौलिक भी है। उसमें द्वब्यके सव्‌, -उत्पादब्ययप्रौव्यात्मक और 
गुणपर्यायात्मक रूप लक्षणोंका प्रतिपादन तथा समन्वय, श्रात्माके कतंस्वा- 
कव स्वका विचार तथा कालाझुके अप्रदेशिव्वका कथन बहुत 'ही महत्त्वपूर्ण 
द्ै। हा अब्याजुयोग और चरणानुयोगका सुकुटमणि कहे जानेके योग्य यह 

प्र्य ॥ प 


प्श्ज ---अ्रम्गृतचन्दकी टीकाके अनुसार समयपाहुडकी गाथा संख्या 
इ१७ है और जयसेनको टीकाके अनुसार ४३४ दै । 


प्रस्तावना ख्ष्दु 


अमृतचन्तने पूरे प्रन्थको नौ अंकों विभाजित किया है। उनके पहले 
“पुर्व॑रंगः है और अ्रन्तमें 'परिशिष्टः है। अमृतचन्दने समयलारकों नाटकका 
रूप दिया है। उसके अनुसार यह संसार एक रंगमंच है और उसपर जीष 
तथा झजीव रूपी नट आख्रव शभ्रादिका पार्ट अदा करते है। ग्रन्थका अंकॉर्मे 
विभाजन, उसके पूर्वभागकों पूर्वरंग नाम दिया जाना, संस्कृत नाटकोंकी तरह 
अंकोके आदियमें प्रविशति? तथा अ्रन्तमें “निष्कान्त:” पदोंका प्रयोग आझादि बातें 
खसमयसारको नाटकके रूपमें ही पाठकके सामने उपस्थित करती हैं। इससे 
पाठकको समयसारके समभनेमें पूरी सहायता मिलती है । 

यह अन्ध जैन अध्यात्मका झुकुयमणि है। इसके विषयका श्रतिपादक 
दूसरा ग्रन्थ अखिल जैन वाडइमयमें नहीं है। इसमें शुद्ध आत्मतत्त्वका 
प्रतिपादन है। इसीसे इसके प्रारस्भमें सिद्धोंकी नमस्कार किया गया है। 
शआरागे गा० २ में समयके दो भेद किये हैं - रवसमय और परसमय | जो 
जीव अपने दर्शनज्ञान चारिन्नरूप स्वभावमें स्थित हो वह स्वसमय है ओर जो 
पुदूगलकर्मोंकी दशाको अपनी दशा माने हुए है वह परसमय है। तीसरी 
गाथा से कहा है कि एकत्वको प्राप्त वस्तु ही लोकमें सुन्दर होती है अतः 
जीवके बन्धकी कथासे विसंवाद पेदा होता दै॥ चौथीमें कहा है कि काम भोग , 
सम्बन्धी बन्धकी कथा तो सब लोगोंकी सुनी हुई है, परिचयमें आई हुई है 
अतणएव अनुभूत दै । किन्तु बन्धसे भिन्न आत्साका एकत्व न कभी सुना, न कभी 
परिचयमें आया और न अनुभूत है अतः वह सुलभ नहीं है। उसी एकल्व- 
विभक्त आत्माका कथन निश्चयनय और व्यवहारनयसे किया गया है किन्तु 
निश्रयनयको भूतार्थ ओर व्यवहारनयको अभूतार्थ कहा है। अपनी बातकों स्पष्ट 
करनेके लिये अन्थकारने उदाहरणोंका प्रयोग बहुतायतसे किया है और विषयको 
सरलतासे सममानेका पूरा प्रयत्न किया है । 

इसमें जीवाजीवाधिकार १, कत्‌ कर्माधिकार रे, पुण्य-पापाधिकार ३, 
श्रासवाधिकार ४, संवर अधिकार ५, निर्जरा अधिकार ६, बन्ध अधिकार ७, 
मोक्ष अधिकार ८, और सर्व विशुद्ध क्ञानाधिकार नामक अधिकार हैं। 
गाथा १३ में कहा है कि-'भूतार्थनयसे जाने गये जीव अजीव, पुण्य पाप, 
आखब, संवर, निजंरा बन्ध और मोक्त सम्यक्त्व हैं। तदनुसार ही इस भ्रन्थमें 
भूतार्थनयसे डक्त तस्थोंका विवेचन किया गया है । 

१--प्रथम जीवाजीवाधिकारमें जीव और अजीवके भेदकों दशशाले हुए 
दोनोंके यथार्थ स्वरूपका प्रसिपांदन किया है) उसमें बतलाया है कि जीवके 
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वर्ण, रख, गन्ध, स्पर्श नहीं हैं ओर न वह शब्द रूप दी है । उसका लक्षण 
चैतना है । उसका कोई नियत आकार भी नहों है। और इन्ध्रियादिसे उसका 
ग्रहय नही होता । किन्तु आत्माको न जाननेवाले आत्मासे मिन् पर भाजोंकों 
भी संयोग सम्बन्धके कारण आत्सा समरू छेते हैं । कोई राग हूं षको, कोई 
कमंको, कोई कर्मफलको कोई शरीरको तो कोई अश्रध्यवलानादि रूप भावोंको 
जीव कद्ते हैं। किन्तु ये सब जीव नहीं हैं; क्योंकि ये सब सो कमंरूप पुदूगल 
वच्यके निमित्तसे होनेबाले भाव हैं या पुदूगल द्ृव्य रूप हैं । इसी तरह जो 
जीवस्थानों गुणस्थानों आदिको जीवका कहा जाता दे वह भी व्यवहारसे कहा 
जाता है, क्योंकि व्यवहारका आश्रय लिए बिना परमार्थका कथन करना शक्‍य 
नहीं । अतः इन सब आंगल्तुक भावों ममत्व बुद्धिको हटाकर ज्ञानी ऐसा 
मानता दै कि में तो एक उपयोग मात्र शुद्ध दृर्शन ज्ञानमय हूँ । उसके सिवाय 
अन्य परमाणुमात्र भी मेरा नहीं है । 

२--दूसरे कह कर्माधिकारमें बतज्ञाया है कि ययपि जीव और अजीब 
दोनों स््रतंत्र द्रव्य हैं. तथापि जीवके परिलामोका निमित्त पाकर पुद्ूगल कम- 
वर्गणाएँ स्वयं कर्मरूप परिणत दो जाती हैं और पुदूगल कमके उद्यका निमित्त 
पाकर जीव भी परिणमन करता है। तौ भी जीव व पुद्गलका परस्परमें कर्ता- 
कमंपना नहीं है, क्योकि न तो जीव पुदूगल कमंके किसी गुणका उत्पादक है 
भौर न पुद्ूगल जीवके किसी गुणका उत्पादक है। केवल अन्योन्य निमित्तसे 
दोनोका परिणमन होता है। इस कारणसे जीव सदा अपने भावोंका कर्ता दे, 
बह पुदूगल कर्मकृत सब भावोंका कर्ता नहीं है ॥८०-«२॥ 

इसी निम्मित्त नेमित्तिक सन्यन्धके कारण ब्यवहार नयसे जीवकों पुदृगल 
कम का और पुदूगल कर्माको जीवके भावोंका कर्ता कह दिया जाता है । किन्तु 
निश्चयनयसे जीव पुदूगल कर्मोंका न करता है भ्रोर न भोक्ता है। अब रहे 
मिथ्यात्व, अज्ञान, अविरति, थोग, मोह और क्रोधांदि । इन सभीको आचार्य 
कुंदकुंदने जीव और अजीबके भेदसे दो प्रकाश्का कहा है ॥ उपयोगरूप जो 
सिध्यास्व, अविरति झोर अज्लान है वह तो जीव है। ओर पौद्गल्तिक कर्मरूप 
मिथ्यात्व आदि अजीब हैं ॥८७-<<॥ 

आत्मा जब अज्ञानादिरूप परिणमन करता है तो रागदषरूप भाजेंको 
' करता है और उन भार्वोका आप करता होता है। किन्तु ये अज्ञानादिखूि्प भाव 
विन। पुदूगल कर्मोके निमित्तके नहीं होते । परन्तु अश्ञानी परके और आत्माके 
भेद को न जानता हुआ क्रोधको अपना मानता है । ऐसा माननेसे बह अशावी 


है 
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अपने दिकार सदित चैतन्य परिशामका कर्ता दोता है;ओऔर कोचांदि उसका 
कम होता है। इस प्रकार छाजानसे कर्म होता है ॥६७॥ किन्तु ओ इस भेदको 
जानकर क्रोधादिमें आत्मभाव नहीं करता वह पर द्व्यका कर्ता नहीं होता । + 

३--.. तीखरे पुण्य-पपरपाधिकारमें पापक्की तरह पुण्यको भी डेख बतलाया 
है। लिखा है---सोनेकी बेड़ी भी बॉधती है भौर लोदेकी बेदी भी बॉघती है । 
इसी तरह शुभक्रम भी जीवको याँधता है ओर अशुभकम भी बॉघता है॥?१७६॥ 
अतः शुभाशुभ कर्मासे राग मत्त करो उनका संसर्ग मत करो |॥॥३४७।॥ जैसे 
कोई पुरुष किसी पुरुषको कुशील जानकर उसका संस छोड देता दे बेंसे ही 
अपने स्वभावमें रत ज्ञानी कम प्रकृतियोक्ते बुरे स्वभावको जानकर उनका संखरां 
छोड़ देते हैं ॥१४८-१४६॥ रागी जीव कम्मोंको बाँधता है और विरागी कम से 
छूट जाता है। भरत: चाहे शुभकर्म हो या अशुभ कर्म हो किसी कर्ममें राग सतत 
करो ॥१७०॥ जो पश्मार्थभूत ज्ञान स्वरूप आत्माका अनुभव नहीं करते, थे जीव 
अशानसे पुणयकी हृस्छा! करते हैं और संसारका कारण होते हुए भी उसे 
मोक्षका कारण मानते हैं ॥१७५४॥ 

४--चौथे आलवाधिकारमें बतलाया है कि जीवके राग-दंष और मोहरूप 
भाव आखव भाव हैं। उनका निमित्त पाकर पौद्गलिक कार्मण घर्ग शाओंका जीवमें 
आखव होता है ॥१६४-१६७॥ रागादि अज्ञानमय परिणाम हैं। अज्ञानमय 
परिणाम अज्ञानी जीवके होते हैं । शञानीके परियाम ज्ञानमय होते हैं। झ्ानमय 
परिणाम होने पर अज्ञानमय परिणाम रुक जाते हैं। अतः जानी जीवके 
कर्मोका आखब नहीं होता । हसत्तिए बन्ध भी नहीं होता। 

७--संवराधिकारमें संबर तत्वका कथन है। रागादि भावोंके निरोधको 
संवर कहते हैं। रागादि भाषोंका निरोध होनेपर कर्मोका आना भी रुक जाता 
है | संचरका उपाय भेद विज्ञान है। उपयोग तो ज्ञानस्वरूप है और क्रोधादि 
भाव जड़ हैं। अतः न उपयोगर्म क्रोधादि भाव और कर्म नोकम हैं, और ने 
क्रोधादि भावोंमें तथा कमरे नोकर्ममें उपयोग है | इस प्रकार इनमें परमार्थले 
अत्यन्त भेद है। इस भेदको जानना ही भेद विज्ञान है ॥१८"-३८१॥ भेद 
विज्ञानसे शुद्ध आत्माकी उपलब्धि होती है। शुद्धात्माकी उपलब्धिसे अध्यव- 
सानोंका असाव होताँ है। अध्यवसानोका अभाव होसेसे आखलवोंका निरोध 
होता है । और उसके होने पर कमोंका निरोध होता है। कमंके प्रभावमें 
भोकर्मका भी निरोध होता है। और नोकमेका निरोध होनेसे संसारका निरोध 
दोता है ॥१६०-१ ४६ रहे 
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६--निर्जराधिकारमें बतलाया है कि सम्यस्दष्टि जीव जो इन्द्रियोके दास 
चेतन और अचेतन दब्योका उपभोग करता है वह सब मिर्जराका कारण है 
॥१६३॥ जैसे वेद्य विष खाकर भी नदीं मरता चेले ही ज्ञानी पुदूगल कर्मोके 
उदयको भोगता है किन्तु क्मोंसे नहीं बेंघता ॥१8७॥ क्योंकि सम्यस्दष्टि जानता 
है कि यह राग पुदुगल कर्म हैं। मेरे अनुभवर्मे जो रागरूप आआास्वाद होता 
है यह उसके विपाकका फल है। श्रतः वह मेरा भाव नहीं है। मैं तो श॒द्द. 
ज्ञायक भाव रूप हूँ ॥१६६॥ इस तरह सम्यस्दष्टि शायक स्वभाव आत्माको 
जानता हुआ कर्मके उदयको कर्मका विपाक जानकर छोड़ देता है । यह निजेरा 
तक््वका निश्चयनयसे वेदन दै । 

७--बन्धाधिकारमें एक द्ट्टान्तके द्वारा बन्धका कारण स्पष्ट किया है 
लिखा है--जैसे कोई मल्‍ल शरीरमें तेल लगाकर घूल भरी भूमीमें खड़ा होकर 
तलवारसे केले आदिके पेढ़ोंकों काटता है तो उसका शरीर धूलसे लिप्त हो 
जाता है। यहाँ उसके शरीरमें जो स्नेह ( तेल ) लगा है उसीके कारण उसका 
शरीर घूलसे लिप हुआ है । इसी तरह अज्ञानी जीव जो रागादि करता हुआ 
कर्मोसे बंधता है सो उसके उपयोगमें जो रागभाव है वह कर्मबन्धका कारण 
है। जो ज्ञानी अपने ज्ञान स्वरूपमें ही मस्त रहता है वह कर्मसे तहीं बंधता । 

<--मोज्ञाघिकारमें बतलाया है कि जैसे कोई पुरुष चिरकालसे बन्धनमें 
पड़ा हुआ! इस बातको जानता दै कि में इतने समयसे बेंधा पद्मा हूं किन्तु 
उस बन्धनको काटनेका प्रयत्न नहीं करता तो वह बन्धनसे मुक्त नहीं हो 
सकता | चैसेही कर्मके बन्धनके स्वरूपको जाननेसे कर्मसे छुटकारा नहीं होता + 
जो रागादिको दूर करके शुद्ध होता दे वही मोक्ष प्राप्त करता है ॥२८६-२६०॥ 
जो कर्मंबन्धनके स्वभाव और आत्म स्वभावको जानकर बन्धसे विरत होता है 
वही क्मोसि सुक्त होता है ॥ २६३ ॥ भर्थात्‌ आत्मा और बन्धके स्वभावको 
भिन्न भिन्न जानकर बन्धकों छोड़ना और अध्माको अहण करना ही मोछ्षका 
उपाय है ॥ २६५ ॥ अब प्रश्न होता है कि आत्लाको कैसे ग्रहण करना चाहिये 
तो इसका उत्तर प्रज्ञाह्मारा ऐसा ग्रहण करना चाहिये कि जो यद्द चेतन आत्मा 
है वही मैं हूँ । शेष सब भाव सुमसे पर हैं। इत्यादि कथन किया है । 

६$--सर्व विशुद्ध ज्ञानाघिकारमें एक ,सरहसे उंपसंहार रूपमें पूर्वोक्त 
बातोंका ही कथन किया गया है। सम्यग्दर्शन, सम्यग्शान और सम्यक्चारिश्रका: 
विषय शुद्ध आत्म तरव दे । वह शुद्ध अश्म ठक्त्य सर्वविशुद्ध क्शन स्वरूप है | 
न वह किसीका कांये है ओर न वह किसीका कारण है। उसका पर द्वग्यके- 


प्रस्तश्वना हि] 


साथ कोई सम्बन्ध नहीं है। इसीसे आत्सा और पर द्वव्यमें क्ता-करम भाव भी 
नहीं है। इसी कारण आत्मा परदब्यका भोक्ता भी नहीं हैं। भशानवश ही 
अज्ञानी जीव आत्माको परद्रव्यका कर्ता और भोक्ता मानता हैं । न 

आगे कहा है कि ज्ञानका स्वभाव छ्ेयकों जानना मात्र है। शेयको जानने 
सात्रसे ज्ञानमें विकार नहीं होता। झेबको जानकर उसे अच्छा बुरा मान जो 
आप्मा रागद्व प करता है यह तो अज्ञान है। अन्तमें पन्द्रद गाथाझ्रोंके हारा 
(गा० ३६०-४०४) शेयसे ज्ञानको भिन्न बतलाते हुए अन्तममें कहा हे कि यतः 
जीव सदा जानता है अतः वही ज्ञायक है और ज्ञान शायकसे अभिन्न होता 
है ॥४०३॥ तथा ज्ञान ही सम्पस्दष्टि है, ज्ञान ही संयम हे, ज्ञान ही द्वादशांग 
सूत्र रूप है और प्रव॒ज्या भी ज्ञान ही हे ॥ ४०४ ॥ अन्तमें कहा है कि लिंग 
भी मोक्षका मार्ग नहीं है | दर्शन ज्ञान और चारित्र ही मोझका मार्ग है| 
उसीमें अपनेको लगाना चाहिये || ४११ | 
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कुन्दकुन्दके द्वारा प्रतिपादित 
जैनतक्त-त्तान 

१ सत्ता, द्रव्य-गुण-पर्याय 

सत्ताका श्र्थ है अस्तित्व-मौजूदगी । अस्तित्व ही सब विचारोंका मूल है ७ 
चस्तुके अख्तित्वका निश्चय हो जानेपर ही डसके सम्बन्धमें आगे विद्ञार किया 
जाता है अतः वस्तुविचारक्ा प्रारम्भ सत्तासे किया जाता है। 

जगसमें जो कुछ है, वह द्रव्य हो या गुण हो या पर्याय हो, सबसे पहले 
सत्‌ है डसके पश्चात्‌ ही चह अन्य कुछ है। जो सत्‌ नहीं है वह कुछ भी नहीं 
है। अतः प्रस्येक वस्सु सत्‌ है | सतके भावको ही सत्ता या अस्तित्व कहते हैं। 
सत्ताके दो रूप हैं---एक सत्ता सामान्य और एक खत्ता विशेष । सत्ता सामान्य 
को महासत्ता कहते हैं और सत्ताविशेषकों अवान्तर सता कहते हैं । महासत्ताको” 
सादश्यास्तित्व भी कहते हैं और अवान्तर सत्ताको स्वरूपास्तित्व भी कहते हैं । 
जैसे घट रूपसे सब घट समान हैं क्योंकि सभी घरटोंमें घट घट इत्याकारक प्रत्यय 
और शब्दव्यवहार होता है बेखे ही सत्रूपसे, सभी पदार्थ समान हैं। जब 
किसी विवक्तित वस्तुर्में क्तमान सत्‌ या अस्वित्व धमंको सामश््यरूपमें कहा . 
या जाना जाता है तो उसे महासत्ता या साइश्यास्तित्व कहते हैं और जय उसी. 


० प्रार्स-संप्रदद 


सत्‌ धर्मको विवक्षित वस्तुके ही विशेष घमंके रूपमें कद्दा या जाना जाता है 
तो उसे अवान्तर सत्ता या स्वरूपास्तित्व कहते हैं । 

इसका श्राशय यह नहीं है कि एक वस्तुर्में महासत्ता और अवान्तर सत्ता 
नामकी दो सत्ता होती हैं। प्रत्येक वस्तुकी सत्ता जुदी-जुदी है और प्रत्येक 
अस्तुर्मे एक ही सत्ता रहती है द्व्यद्ष्टिसे वस्तुको देखनेसे वही सत्ता महसत्ता 
के रूपमें दृष्टिगोचर होती है और पर्याय दृष्टिसे वेखनेसे वही सत्ता भ्रवान्तर 
सत्ताके रूपमें दृष्टिगोचर होती है। जैसे एक राजाको श्रपना काम क्रानेके 
लिए किसी एक आादुमीकी आवश्यकता है | जो भी आदमी पहुँचता है उससे 
वह अपना काम करा लेता है। उसके बाद उसे देवदत्त नामके आदुर्मीकी 
आवश्यकता होती दे। उसके समचमें जब पहला कास करनेवाला आदसी 
* पहुँचता है तो उससे काम कराना वह अस्वीकार कर देता दे, क्योंकि वह 
आदमी भी आदमी तो अवश्य है मगर वह देवदत नामका आदमी नहीं है । 
अत: अ्रवान्तर सत्ता महासत्ताकी प्रतिपक्षी है ओर महासत्ता श्रवान्तर सत्ताकी 
प्रतिपक्षी है। जब वस्तुको महासत्ताकी अपेक्षासे 'सत” कहा जाता है उस 
समय अवान्तर सत्ताकी अ्रपेक्ता वस्तु अभावरूप है और जिस समय अवाल्तर 
सत्ताकी भ्रपेत्षा वस्तुको सत्‌ कहा जाता है उस समय महासत्ताकी उपेक्षा बह 
अभावरूप है। श्रतः दृव्यदश्टिसे महासता सत्ता है और अ्रवान्तर सत्ता असत्ता 
है और पर्यायद्श्से अवान्तर सत्ता सत्ता है और महासत्ता असत्ता है । 

आचार्य झुंदकुदने सत्ताका यही स्वरूप पद्मास्तिकायर्में इस अकार 
बतलाया है । 

सत्ता सव्वपद॒त्था संबिस्सरूवा अशणंतपजाया। 
भंगुप्पादधुवत्ता सप्पडिवक्खा हवदि एकका |[८॥ 

अश्थे--सत्ता सब पदार्थोर्मे रहती है, समस्त पदार्थोके समस्त रूपोंमें रहती 
है, समस्त पदार्थोंकी अनन्तपर्यायोमें रहती है, उत्पाद ब्यय भौव्यात्मक है, एक 
है और सप्रतिपक्षा है। 

सत्ताका प्रतिपक्षी तो असचा ही हो सकती है। किन्तु असचाका अर्थ 
तुच्छु अभाव नहीं लेना चाहिये। जैन सिद्धान्तमें जो सत्‌ है वही दृष्टिमेदसे 
असत्‌ कह! जाता है। अतः महासत्ताकी इष्टिमं अवान्तर सत्ता अखत्ता हे 
महासत्ता सर्वपदार्थस्थिता - है तो अवान्तर सत्ता एक पदार्थस्थिता है क्योंकि 
अतिनियत पदार्थंकी सत्ता श्रतिनियत पदार्थमें दी रहती है । महास ता विश्वरूपा 
है तो अ्रवान्तर सर एकरूपा हे। मदासत्ता अनन्तपर्याया हे तो अबान्तर 
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सरश्ा एक पर्याया है। महासचा उत्पाद ब्यय प्रौब्यास्मक रूप त्रिजकषणा: 
हैं तो अवान्तर सचा झत्रिलक्षणा है। महासत्ा एक है तो अवान्तर सचा. 
अनेक है | ह 

इस तरद्द जगतमें जो कुछ सत्‌ है वह किसी अपेझासे असत्‌ भी है॥ न 
कोई वस्तु सर्वधा सत्‌ है और न कोई उत्स्तु सवंधा असव्‌ है। किन्तु प्रत्येक: 
वस्तु सद्सदात्मक है । वस्तुका अस्तित्व केवल इस बात पर निर्भर नहीं है कि. 
वह अपने स्वरूपको अपनाये हुए है किन्तु इस बात पर भी निर्भर हे कि अपने 
सिवाय वह संसारभरकी अन्य वस्तुओंके स्वरूपोंको नहीं श्रपनाये हुए हैं । यदि 
ऐसा न माना जाय तो किसी भी घस्तुका कोई प्रतिनियत स्वरूप नहीं रह. 
सकता और ऐसा होने पर सब वस्तुएं सबरूप हो जायेंगी । 

आचाय कुंदकुंदने सत्ताको सपतिपत्षा बतलाकर वस्तुविज्ञानका यही रहस्य 
डउद्घाटित किया है। डसीका दार्शनिक इष्टिसे उपपादन आचाय॑ श्री समन्त- 
भदने आप्तमीमांसः कारिका & आदिसे किया है और उस पर अष्टसहस्त्रीके 
रचयिता विद्यानन्दने उसे स्पष्ट किया है । 

पञ्मास्तिकायकी उक्त गाथाकों लेकर ही पं० राजमल्ल ने १६ वीं शताब्दीमें 
पन्चाध्यायो अंथ रचा है जिसमें सत्ता बव्यगुण पर्यायका विवेचन बहुत सुन्द्र है + 
द्र्व्य 
आचाय कुन्दकुन्द ने प्रवचनखारके शेयाधिकारमें गाथा संख्या तीनके- 
द्वारा तथा पशञ्चास्तिकायरमें गाथा संख्या १० के द्वारा द्रव्यका लक्षण हसः 
प्रकार कहा है-.. 

दव्ब॑सल्लक्खणियं उप्पादब्वयधुवत्तसंजुतं 
गुणपजयासयं वा ज॑ तं॑ भण्णंति सब्बण्ण्हु ॥१०॥ पद्चा० 

जिसका लक्षण सत्‌ है वह दब्य है। जो उत्पाद व्यय और धौव्यसे युक्त- 
है वह द्वव्य है। तथा जो गुग्य और पर्यायका आश्रय दे वह द्वब्य है। 

तरवार्थ सूत्रके पांचवे अध्यायमें उम्रास्वामी ने कुन्दकुन्दकी उक्त गाथाके. 
अनुरूप ही द्वग्यका लक्षण किया है--सद्द्रब्यलक्षणम्‌ | उत्पादव्यपभौव्य- 
युक्त सत्‌ । गुणपर्ययवद्द्धब्यम ॥| 

डमास्वामीने उत्पाद व्यय और भौव्यसे युक्तको सत्‌ कहा है और सबको 
द्रन्‍्य कहा है। कुंन्दकुन्दने द्वव्यकों ही सत्‌ और उत्पाद व्यय ध्रौन्‍्यास्मक- 
कहा है। इन दोनों कथनोंमें कोई अन्तर नहीं है ; क्योंकि सत्ता और द्रव्य 
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भिन्न भिन्न नहीं हैं। इसलिये उत्पादव्ययश्ौष्यात्मक सत्‌ है ऐसा कहनेसे 
भी द्रव्य ही तब,प सिद्ध होता है। 

पग्चास्ति० गा० & में कुन्दकुन्दाचार्नने दृव्यकों सत्तासे अनन्यभूत लिखा 
है | तथा प्रवचनलार ( गा०२।१३-१४ . में लिखा है कि यदि हब्य सत्स्वरूप 
नहीं है और सत्तासे जुदा है तो वह नियमसे असत्‌ ठहरता है । इसलिये 
अ्ब्य स्वयं सत्‌ है। जिनके प्रदेश भिन्न होते हैं वस्तुरूपसे उन्हें भिन्न कहते 
हैं। सत्ता और द्वव्यके प्रदेश भिन्न भिन्न नहीं हैं ; क्‍योंकि गुण और गुणीके 
प्रदेश जुदे जुदे नहीं होते । जैसे जो शुक्ल गुणके प्रदेश हैं वे ही प्रदेश चखके 
'हैं इसलिये उन दोनोमें प्रदेश भेद नहीं है। वेसे ही सत्ता गुणके जो प्रदेश 
है वे ही प्रदेश गुणी #ष्यक्रे हैं। इसलिये सत्ता और द्वव्यमें प्रदेश भेद नहीं 
है। किंतु फिर भी सत्ता और द्वव्य सर्वथा एक नहीं हैं, उनमें कथश्वित्‌ भेद 
भी है। क्योंकि जो द्वव्यका स्वरूप ह वही स्वरूप सत्ताका नहीं है ओर जो 
सत्ताका स्वरूप है वही उष्यका स्वरूप नहीं है। सत्ता चूँकि एक गुण है 
अतः वह द्वब्यके आश्रित है और स्वयं निर्गुंश है। किन्तु द्रव्य किसीका 
आश्रित नहीं है वह तो सत्ता जैसे अन-्त गुर्णोका श्राक्रय है। इस तरह गुण 
और गुणीके भेदसे दोनमें भेद है किन्तु उनमें प्रदेश भेद नहीं है । जो द्वव्य 
है वह गुण नहीं है और जो गुण है वह द्॒ब्य नहीं है । अतः द्व्यका गुण रूप 
और युणका द्वव्य रूप न होना ही उन दोनोंमें भेद व्यवहारका कारश है। 
किन्तु इसका यह मतलब नहीं लेना चाहिये कि द्ृथ्यके भ्रभावकों गुश और 
गुणके अभावको द्रव्य कहते हैं; क्योंकि जैसे सोनेका विनाश होने पर सोनेके 
गु्णोका विनाश हो जाता दे और सोनेके ग्रुणोंका विनाश होने पर सोनेका 
विनाश हो जाता है चेले ही द्वव्यके अभावमें गुणका अभाव हो जायेगा और 
गुणके अभावमें द्ृव्यका अभाव हो जायेगा ( प्रवचनसार, २।१७ ) | 

द्वव्यके विना गुण नहीं रह सकते और गुणके बिना द्वव्य नहीं रह सकता । 
अतः नाम, लक्षण आदिके भेदसे द्वव्य और गुणर्म भेद होने पर भी दोनेोंका 
अस्तित्व एक ही है अतः वस्तुत्वरूपसे दोनों अभिन्न हैं. ( पत्चा० गा० ३३ )। 
सारांश यह है कि हूब्यसे भिन्न न गुणका कोई अस्तित्व है और न पर्यायका 
अस्तिर्व है। जैसे सोनेसे भिन्न न पीलापना है और न कुण्डलादि हैं। अत्तः 
बच्यले उसका गुण ओर पर्याय भिन्न नहीं हैं। चूंकि सत्ता द्वव्यका स्वरूप- 
भूस अस्तित्व नामक गुण दै अतः वह द्रब्यसे भिन्न केसे हो सकती है। 
इसलिये द्रव्य स्वयं सत्स्वरूप है । * 


अस्तावना ३३ 


आशय यह है कि सब दृव्य स्वतःसिद्ध हैं क्योंकि वे अनादि और अनन्त 
हैं। जो अनादि और अनन्त होता है वह किसी साधनके द्वारा निष्पक्ष नहीं 
किया जाता । अतः गुण पर्यायरूप अपने स्वभावकों ही मूल साधनके रूपसें 
क्षेकर द्वव्य स्वयं ही अनादि सिद्ध है। वह किसी अन्य द्व्यसे उत्पत्ष गहों 
हुआ । जो हब्यसे उत्पन्न होता हे वह हृब्य नहीं होता, पर्याय होती है। 
जैसे मनुष्य पर्याय अथवा हृथणुक आदि पर्याय। किन्तु वन्य तो अनादि 
अनन्त होता है ( प्रब० स्‌० २६ ) । वद सदा अपने स्वभावमें स्थिर रहता है 
अतः वह सदा सत्‌ हे । 

उत्पाद व्यय धश्रौव्य--किन्तु द्वव्यका स्वभाव उत्पाद-व्यय-प्रौज्य रूप है | 
अर्थात्‌ उसमें प्रति समय उत्पाद-व्यय-धौध्यरूप प्रेलक्ष्ण्य वर्तमान रहता है । 
ये तीनों परस्पर में अविनाभावी हैं। व्यय अथवा विनाशके बिना उत्पाद नहीं 
होता, उत्पादके बिना व्यय नहीं होता, भौव्यके बिना उत्पाद व्यय नहीं होते 
आर न उत्पाद ज्ययके बिना भौज्य रहता है। इसलिये जो 3त्तर पर्यायका 
उत्मद है वही पूर्व पर्यायका व्यय है, जो पूर्व पर्यायका व्यय है वही उत्तर 
पर्यायका उत्पाद है | इसी तरह जो उडत्पाद-व्यय है वही भौज्य दे और जो 


भौच्य है वही उत्पाद ब्यय है। इस सत्यक्ों एक दृष्टान्त द्वारा स्पष्ट 
'किया जाता है | 

कुस्मपर्यायकी उत्पत्ति ही मिट्टीकी पिण्ड पर्यायका थिनाश है क्योंकि 
कुम्भकी उत्पक्ति पिएडरूपका विनाश हुए बिना नहीं हो सकती। मिद्टीकी 
पिण्ड पर्यायका विनाश ही कुम्भ पर्यायकी उत्पत्ति है। कुम्भ पर्यायकी उत्पत्ति 
ओर पिण्डपर्यायका विनाश ही मिट्टीकी स्थिति है । तथा सिद्दीकी स्थिति ही 
कुम्भ पर्यायकी उत्पत्ति और पिण्ड पर्यायका विनाश है । 

यदि ऐसा नहीं माना जायगा तो उत्पाद व्यय और भौव्य भिन्न सिन्न 
हो जायेंगे । ओर ऐसा होने पर बड़ी गड़बड़ उपस्थित होगी जिसका खुलासा 
इस प्रकार है--मिट्दीकी पिण्ड पर्यायका नाश हुए बिना घड़ा उत्पन्न नहीं 
होता । यदि केवल उत्पाद ही माना जाये और वंयय को न माना जाये तो 
घढ़ा उत्पन्न नहीं हो सकता । ओर जैसे बिता व्ययके घड़ा उत्पन्न नहीं हो सका 
वैसे ही सभी पदार्थ उत्पन्न नहीं हो सकेंगे । यदि मिट्टीके बिना भी घडा उत्पन्न 
होता है तो यह तो अ्रसत॒का उत्पाद हुआ। यदि असत्‌ भी उत्पन्न हो सकता 
है तो गधेकी सींग, आकाशके फूल जैसी असंभव बस्तु भी उत्पन्न होने लगेंगी। 

तथा यदि केवल्ल व्यय ही साना जायेगा तो वस्सुका ब्यय ही नहीं हो 


६४ प्रद्धत-संग्रह 


सकेगा क्योंकि उत्पादके बिना व्यय नहीं होता--घढ़ेके उत्पक्ष होनेसे ही 
मिह्ीकी पिण्ड पर्यायका विनाश होता है। फिर भी यदि बिता उत्पादके 
व्ययको माना जायगा तो सतका नाश हो जायगा। ओर ऐसी स्थितिर्मे सभी 
सत्‌ पदार्थ नष्ट हो जायेंगे । तथा उत्पाद व्ययके बिना केवल भ्ौव्यकों माननेसे 
मिद्दी आदि सभी पदार्थ ठहर नहीं सकेंगे क्‍योंकि बिना पर्यायके द्वव्य नहीं 
रह सकता । तथा क्षणिक परयांय नित्य हो जायेंग्ी। इसलिये प्रति समय 
पूर्व पर्यायका विनाश, उत्तर पर्यायका उत्पाद और वस्तुत्वका भौव्य इस सीनों 
को एकतासे ही द्ृब्यकी सत्ता कायम रह सकती है ( प्रव० २।८ ) । 

यदि द्वव्यका द्वव्यरूपसे ही उत्पाद, द्वव्यरूपसे ही व्यय और वश्यरूपसे ही 
धौच्य माना जाये तो उत्पाद व्यय और धौठय एक साथ नहीं बन खकते ।. 
किन्तु ऐसा नहीं माना जाता । पर्याय रूपसे हो डत्पाद ज्यय भौष्य माना 
गया है। जैसे, जिस क्षणमें घट पर्यायकी उत्पत्ति होती है उसी क्षणमें मिद्दी- 
पना स्थिर रहता है। उसका न विनाश होता है और न उत्पाद होता है । 
इसो प्रकार सब दरव्येमिं आगामी पयोयके उत्पन्न होनेका जो समय है वही 
समय पूर्व पर्यायके विनाशका है श्रोर इन दोनों अवस्थाओंमे वृव्यत्व भ्र,व 
रहता है । 

इस तरह द्रव्यकी अम्य पर्याय उत्पन्न होती है और अन्य पर्याय नष्ठ द्ोती 
है किन्तु वह द्वब्य न उत्पन्न होता है और न नष्ट होता है ( प्रव० २११ ) । 
यद्यपि उत्पाद व्यय धौव्य पर्यायोर्से होते हैं किन्तु वे पर्याय हरब्यकी ही हैं 
इसलिये द्वब्य ही उत्पाद व्यय प्लौव्यरूप कहा जाता दै ( प्र० सा० २६ )। 
जैसे द्वृव्य श्रोर गुणमें अभेद है चेसे ही द्ृव्य और उसकी पर्यायमें मी अमेद है। 
जैसे द_ृठयके बिना गुण नहीं होता और गुणके बिना द्ृव्य नहीं होता, श्तः 
दृतय और गुणका अस्तित्व भिन्न भिन्न नहीं है । वैसे ही पर्याय रहित द्वव्य महीं 
होता और न द्वव्य रहित पर्याय होती है । अतः दोनोंको अभिन्न कहा हे । 
(प्मा० १२-१३ गा०)। किन्तु गुण सहभावी होते हैं, दव्यकी प्रत्येक अवस्थामें 
उसके साथ रहते हैं और पर्याय क्रम भावी होती हैं, ह्वृव्यकी अवस्थामें उसके 
साथ नहीं रहतो । उत्तर पर्याय उत्पन्न होती है तो पूर्व पर्याय नष्ठ हो जाती है । 
इसलिये ग़रुर्णोकों नित्य और पर्यायको अनित्य कहते हैं। और द्वब्य गुण- 
पर्यायात्मक होता है दुसलिए द्वव्य नित्यानित्य (कहा जाता है। द्रव्या्थिक- 
नयसे ब्न्य नित्य है और पर्यायार्थिकसे द्रव्य अनित्य है । 

आशय यह है कि बस्तु न केवल द्वव्य रूप है और न केवल पर्याय .रूप दे | 


प्रस्ताववा द्ज 


किन्तु जृज्य पर्यायातसमफ है। अतः अस्तुको देखनेके लिए भी दो इृष्टियाँ 
आवश्यक हैं । उनमेंसे एक दृश्टिका नास अध्यार्थिक है और दूसरी दृष्टिका नाम 
पर्यायार्थिक है। जौ पर्यायार्थिकदष्टिको बन्द करके केवल वन्यार्थिक दृष्टिसे 
वस्तुको देखता है डसे वस्तुके केवल एक अभेद्रूप नित्य द्वध्यत्वका ही भाव 
होता है। और जो व्रव्यार्थिक दृष्टिको बन्द करके पर्यायार्थिक इृशष्टसि घस्तुको 
देखता है डसे केवल प्रतिक्षण विनाशशीर पर्यायका ही प्रतिभास होता है। 
किन्तु जो दोनों दृष्टियोंकों खुली रखकर वस्तुकों देखता है उसे वस्तुके उमयरूपों- 
का प्रतिभास होता है। 

इस तरह व्रव्य सत्‌ है, गुणपर्यायवात्रा है और उत्पादुग्यय प्रौव्यात्मक है। 
व्रच्यक्रे इन तीनों लक्षणेमिंसे एकके कहनेपर शेष दो उसीमें समाविष्ट हो जाते 
हैं। अर्थात्‌ यदि कहा जाये कि हृव्य सत्‌ होता है, तो सत्‌ कहनेसे गुण- 
पर्यायवाला और 'उत्पादव्यथ धौव्यात्मक? दोनों ही लक्षण उसमें आ जाते हैं, 
क्यें।कि सत्‌ नित्यानित्यात्मक होता है अतः नित्य भावमें धौव्यका तथा अनित्य 
स्वभावर्मे उत्पादष्ययका समावेश होता है | तथा ग्रुण नित्य होते हैं ' 
ओर पर्याय अनिष्य होती हैं। अतः नित्य अथवा धौव्यमें गुर्णोका और झनित्य 
अथवा उत्पाद व्ययमें पर्यायका समावेश होता है। 

इसी तरह व्वव्य गुणबाला है ऐसा कहनेसे दृव्य प्रौव्य युक्त है यह स्वयं 
व्यक्त हो जाता है क्योंकि गुण भू व-स्थायी होते हैं । तथा द्रव्य पर्यायवाला 
है ऐसा कहनेसे द्वव्य उत्पाद व्ययशील हैं यह स्वयं व्यछ हो जाता 
है क्योंकि पर्याय उत्पाद विनाशशोल होती दै। श्रतः तोनों लक्षण प्रकारान्तरसे 
द्वव्यके एक ही स्वरूपको बतलाते हैं। इस तरद्द आचार कुन्दकुन्द ने तीन 
लक्षणेंके द्वारा द्वव्यके स्वरूपका विश्लेषण किया है, जो बतलाता है कि 
जेनद्शंनमें एक ही मूल पदार्थ है भ्रौर वह है द्वव्य | वह अनन्त गुर्णोंका 
एक अखण्ड पिण्ड होनेसे गुणाष्मक दै। शुर्णोसे भिन्न ्ब्यका और द्रब्यसे 
भिन्न गुण्णोका कोई शथक अस्तित्व नहीं हैं | वे गुण परिणमनशील हैं । गुरणणोका 
समूहरूप द्वव्य स्वयं एक गुणले अन्य गुणरूप परिणमन करता है अतः द्रव्य 
केवल गुणात्मक ही नहीं है पर्याय रूप भी दे । 

पर्यायके भेदु--अस्तचन्द्र सूरिने ( ग्रव० सा० गा० २१ की टीका में ) 
पर्यायक दो भेद किये हैं--गुणपर्याय और द्रव्य पर्याय । अनेक दव्योंके मेलसे 
जो एक पर्याय निष्प्न होती है चह म्रठ्य पर्याय है। व्ृत्य पर्याणके भी दो 
सेद हैं समान जातीय और असमान जासीय । परमाणुओंके मेलसे जो इंधणुक 
आदि पर्याय निष्पक्ष होती है वद समान जातीय ह्ृव्य प्रयाग हे और जीव 


भु 
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तथा पुदूगलके मेलसे ज्ञो सनुष्यादि एर्याय निष्पन्न होती है वह अल्लमान 
जातीय द्वव्य पर्याय है। गुण पर्यायके भी दो मेद हैं---रवभाव गुण पर्याय 
और विभाव गुण पर्याय । प्रत्येक दव्यमें रहनेवाल अ्रगुरुलबुगुर्णोके निर्मित्तसे 
जो उस बव्यमें पड़गुणी हानि बुद्धि रूप परिणमन हुआ करता है वह स्वभाव 
गुण पर्याय है। और श्रन्थ्र द्वव्यके संयोगसे जो गरुणोंमें परिणमन होता हे वह 
विभाव गुण पर्याय है। इस तरह पर्यायके भेदके कारय ही इस जगतमें 
वेचिश्यके दर्शन होते हैं । 

आचाय॑ कुन्दकुन्दने नियमसार ( गए० १५ ) में पर्यायके दो भेद किये 
हैं -- विभावपययाय और स्वभाव पर्याय । अन्य निरपेत्ष परिणमनकों स्वभाव 
पर्याय कहते हैं ओर अन्य सापेज् परिशमनको विभाव पर्याय कहते हैं । जीव 
और पुद्गलके सिवाय अन्य चार द्रव्योर्मे विभाव पयय नहीं है । तथा जीव 
ओर पुद्गलम स्वभाव और विभाव दोनों हैं। उनमेंसे सिद्ध जीवोमें तो स्वभाव 
पर्याय ही है और संसारी जीवेंमें विभावकी मुख्यता है । पुदूगल परमाशमें 
स्वभाव पर्याय है तथा स्कन्धमें विभाव पर्याय ही है । क्योंकि परमाणुके गुण 
स्वाभाविक हैं और स्कनन्‍्धके गुण वैभाविक हैं। परमाणुका परिणाम अन्य 
निरपेक्त होता हे और स्कन्धरूप परिणमन अ्रन्य सापेक्ष होता है। 
द्रव्यके भेद. 

द्रव्यके मूल भेद दो हैं--जीव और अजीव । चैतन्य उपयोगमय द्वठ्यको 
जीव द्वव्य कहते हैं। ओर अचेतन--जड़ द्रव्योकी अजीब कहते हैं। ( प्र० 
सा० गा० २।३५ )। ग़॒र्णोके भेदसे ही द्वव्योर्मे भेद होता है । गुण ही दृव्यके 
लिड़ अथवा चिन्ह हैं। गुर्णोसे ही द्ृव्यका स्वरूप जाना जाता है । वे गुण दो 
प्रकारके हैं - मूर्तिक ओर अम्रूतिक | मूर्तिक द्रत्यके गुण मूर्तिक होते हैं और 
अमूतिक द्वव्योके गुण अमूर्तिक होते हैं | मूर्तिक द्रउ्य केवल एक है उसे पुद्गल 
कहते हैं और जीव, धर्म, अधमं, आकाश और काल, ये पाँच #ठ्य अमूर्तिक 
हैं (गा० ३६ )। 

रूप, रस, गन्‍्ध ओर स्पशश ये पुदूगल द्रव्यके विशेष गुण हैं जो सूक्ष्म 
परमाणुसे लेकर स्थूलसे स्थल पएथिवी तकमें रहते हैं। ये इन्दियोंके द्वारा ग्रहण 
किये जा सकते हैं । शब्द गुण नहीं है किन्तु पव्‌गल व्रव्यकी ही पर्याय दे । 
अतः वह भी मूर्तिक है और इन्द्रियके द्वारा जाना जाता है ( गा० ४० ) - 


अमूर्तिक द्रव्योर्मे आकाश द्रव्यका विशेष गुण सब द्रव्योंको अवगाहदान है | 
धर्म ट्रव्यका विशेषगुण गतिमान जीवों और पुदूगलोंको गमनर्मे कारण होना 


प्रस्तावना छः 


है| अधर्म द्रव्यका विशेषगुण स्थितिमें सहकारिपना है। काल ट्रव्यका विशेष 
- गुण बत॑ना है और आत्माका पिशेषयुण उपयोग हैं। ये संक्षेपसे अमूर्ति द्भउ्योंके 
गुण हैं ( गा० ७१-४२ ) 

जीव पृद्गल, धमं, अधर्म और आकाशके प्रदेश संख्यातोत हैं । किन्तु, 
काल द्रव्य बहुप्रदेशी नहीं है ( गा० ४३ )। आकाश तो लोक और अलोकर्मे 
व्याप्त है। धर्म द्रव्य और अधर्म द्रव्य केवल लोकमें व्याप्त हैं; क्‍योंकि जीव 
और पुद्गल द्रव्य लोकमें ही रहते हैं। इसीसे काल दव्य भी लोकमें ही है । 
सारांश यह है कि अन्य कोई द्रव्य लोकसे बाहर नहीं है (गा० ४४) | परमाण 
अप्रदेशी है उसके द्वितीयादि अदेश नहीं हैं किन्तु प्रदेशकी उत्पत्ति परमाणुके ही 
निमित्तसे होती है क्योंकि एक परमाण जितने आकाशको रोकता है उसे प्रदेश 
कहते हैं ( गा० ४५ )। कालाण भी अप्रदेशी है उसके भी द्वितीयादि श्रदेश 
नहीं हैं । लोकाका तके प्रत्येक प्रदेश पर एक एक कालाणु स्थित है। कालाख 
द्रव्यकी पर्यायका नाम समय है। मन्दगतिसे गसमन करता हुआा पुदूगल 
परमाझ कालाणुसे व्याप्त एक आकाश प्रदेशको जितनी देरमें लांघता है उसे 
समय कहते हैं | वह समय कालाणुकी पर्याय है। कालाण पुदूगल परमाणुके 
गरनमें सहकारी होता है । यदि काल द्रव्यकों अणुरूप न माना जाये तो 
समयरूप पर्याय नहीं बन सकती ( गा> ४६-४७ )। 

इस तरह द्रव्यके भेदोंका यह संक्षिप्त परिचय प्रवचनसारसे दिया गया है | 
इन छे द्वव्यमेंसे आकाश, घमंद्रव्य, अधम दृव्य और काल ये चार हूव्य तो 
अवगाह, गति, स्थिति और परिवर्तन के सहायक मात्र होनेसे लोक व्यवस्थाके 
नियामक मात्र हैं। उनकी स्थिति मकान, मार्ग और दिन रात की तरह है। 
जो न किसीका स्वागत करते हैं और न अवरोध । फिर भी मानव जीबनकी 
व्यवस्थामें उनसे सहायता मिलती है । 

इस संलाररूपी रज्मञ्जके सूअधार तो जीव ओर पुदूगल हृष्य हैं। इन्हींके 
क्रियाकलापोंने संसाररूपी रंगसंच पर ऐसे अभिनयका बिस्तार कर रखा है, 
जिसका न आदि है और न अन्त है। जो दुर्शक उस असिनयको देखते देखते 
थककर परेशान हो जाते हैं वे उसकी वशस्तविकताकी खोजमें जुट जाते हैं ओर 
उसके रहस्यका भेदन करके अ्पतेकी उससे सुक्त करनेके डपायोमें संलग्न हो 
जाते हैं| आतचाय कुन्दकुन्द उन्हीं मुमुचुअमेंसे थे। अतः उनके ग्रन्थोंमें जीव 
और पुदूगल द्रव्यके सम्बन्धर्म जो कुछ कहा गया है, वही मुख्य रूपसे पठन 
आर सनन करनेके योग्य है। अतः उसीका यहाँ. विवेचन करनेका प्रयस्‍्न किया 
जाता है । | 


६८ प्रार्वत-संग्रह 


जीवका स्व॒रूप--आजचार्य कुन्दकुदने अपने प्रबचनसार ( २७५ ) तथा 
पत्चास्विकाय (गा०३०) में 'जीव” शब्दुकी व्युत्पत्तिके द्वारा उसका स्वरूप बतलाते 
हुए लिखा है - 'जो बल, इन्द्रिय, आयु और श्वासोच्छृवास इन चार प्रार्णसि 
वतंमान कालमें जीता है, भूतकालमें जिया था और भविष्य कालमें जिएगा 
बह जीव है ।? 'पञ्ञा० गा० २७ में उन्होंने उस जीवको चेतथिता, उपयोग 
विशिष्ट, प्रभु, कर्ता, भोक्ता, शरीर प्रमाण, अ्मूर्तिक किन्तु कर्मसे संयुक्त 
बतलाया है। 


आगे एक गाथा ( १०६ ) में लिखा दे कि जीव दो प्रकारके हैं--संसारी 
और मुक्त | दोनों ही प्रकारके जीव चेतनाव्मक और उपयोग लक्षणवाले होते हैं । 
किन्तु संसारी शरीर सद्वित होते हैं और मुक्त शरीर रहित होते हैं | पध्वीकायिक 
आदि एकेन्द्रिय, शंख आदि द्वीन्द्रिय, यूका श्आादि बत्रीरिदरिय, डॉस आदि 
चतुरिन्द्रिय, और मनुष्य आदि पद्च निद्रय, ये संसारी जीवके भेद हैं। थे भेद 
इच्द्रियकी अपेक्षासे हैं। चार प्रकारके देव, कर्मममिजन और भोगभमिज 
मनुष्य, बहुत तरहके तियंजञ्ञ तथा नारकी, ये गतिकी अपेक्षा संघारी जीर्चेके 
भेद हैं । ( पश्चञा० गा० ११०-११८ ) 


उक्त भेदमें जो एकेन्द्रियादिकों तथा प्रथ्वीकायिक आदिको जीव कहा है 
सोनतो इन्द्रियाँ ही जीव हैं और न काय ही जीव है| किन्तु उनमें जो 
ज्ञान है उसे ही जीव कहते हैं। जो सबको जानता देखता है, सुखकी इच्छा 
करता है दुःखसे डरता है, अच्छे ओर बुरे कामोको करता है और उनका फल 
भोगता है वह जीव है ( पश्चा० गा० ६३२३-१२२ )। 


उस जीचमें न तो रस है, न रूप है, न गंध दै और न स्पर्श गुण है। 
तथा चष्द शब्द रूप भी नहीं है। अरतएवं वह अव्यक्त है। उसका गुण चेतना 
है। उसे इन्द्रियों के द्वारा नहीं जाना जा सकता और उसका कोई निश्चित 
आकार भी नहीं है। ( पश्चा० गा> १२७ )। 


किन्तु संसार दशामें वर्तमान कोई जीव अपने स्वभावमें स्थित नदीं है । 
संसरमाण अर्थात्‌ चारों गतियेमिं मटकते हुए जीबकी क्रियाका नाम ही तो 
संखार हैं ( प्रव० २२८ ) | संसारमें वर्तमान जीव रागद्वेष रूप परिणामोको 
करता है। परिणासोंसे क्मोंका बन्धन होता है। उस कर्मके डद्यचश डसे 
नरकादि गतियोंमें जन्स लेन होता है। जपस लेचेसे उसे शरीर मिलता है | 
शरीरमें इन्द्रियाँ होती हैं । उन इन्द्रियोंके द्वारा चह् विषयोकों ग्रहण करता है ॥ 
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उससे रागदंण उत्पन्त होते हैं। इस तरह वह जीव संसारमसें सटकता 
रहता है ( पश्मा> गा० १३८-१३० ) | 

जीवके संसारमें भटकनेकी इस प्रक्रि]ा और उसकी समाधछ्तिके कारणों 
की खोजके फलस्वरूप जैन दुर्शनमें सात तत्त्व माने गये हैं--जीव, अजीब, 
आखव, बन्ध, संबर, निर्जर! और मोक्ष । उसमें पुण्य पाएको सम्मिलित करनेसे 
उनकी संख्या नौ होजाती है। इन्हीं नौका यथार्थ झानमलक अद्धान होने पर 
सम्पग्दर्शनकी प्राप्ति होती है । 
२ अथे, पदार्थे ओर तत्त्वार्थ-- 

आजचाय कछुन्दकुन्दने € प्रव० स्रा० ६-८७ ) में द्रब्य गुण और 

'पर्यायंको अर्थ कहा है। तथा गुण और पर्यायोंकी आत्माकों द्वव्य कहा 
है । शौर प्रवचनसार गा० २-१ में अर्थकों दृव्यमय और द्रव्यको 
गुणपर्यायमय बतखताकर द्ुब्य गुण और पर्यायकों श्रर्थ क्‍यों कहा है, इसका 
समर्थन किया है। किन्तु, पश्चास्तिकाय ( गा० ३०८ ) में जीव, अजीव, पुण्य” 
पाप, आख्रव, संवर, निजरा, बन्ध और मोक्त को अर्थ कहा दै | नियमसार 
( गा० ६ ) में नाना गुणपर्यायोंसे संयुक्त जीव, पुदूगल, धर्म, अधर्, काल 
ओर अकाशको तस्वार्थ कद्दा है। तथा दश्शन प्रान्इतमें ( गा० १६ ) दे हच्य, 
नौ पदार्थ, पाँच अस्तिकाय और साततस्वोंके श्रद्धानको सम्यग्दर्शन कहा है | 
इसका यह मतलब हुआ कि यद्यपि अर्थ, पदार्थ और लस्‍्त्वार्थ पुकार्थक हैं तथापि 
उनमें दृष्टि सेद भी है। जीव पुदूगल, धमं, अधर्म आकाश और काल ये छै द्वव्य 
कहे जाते हैं, इनमेंसे कालको श्थक्‌ कर देनेसे शेष पांच को अस्तिकाय कहते हैं । 
इसी सरह जीव, अ्रजीव, पुणय, पाप, भआार्व बन्ध, संबर, नि्जरा, सोक्ष ये नौ 
पदार्थ कह्दे जाते हैं | इनमें से पुण्य और पाप को 9थक्‌ कर देनेसे शेष सात तस्व 
कहे जाते हैं । इन्हींके यथार्थ भ्रद्धानकों सम्यग्दर्शन कहते हैं। सम्यरदर्शन ही मोक्ष 
का मूलकारण है| अतः कुन्दकुन्दने अपने समयसार पद्चास्तिकाय नियमसार 
ओर प्रवचनसएरमें तस्वों, पदार्थों और हृष्योंका ही विशेष रूपसे कथन किया है । 
३ निम्चयनय ओर व्यवद्रनय-- 

आचार्य कुन्दकुगदने समय प्राशृतमें तत््वोंका निरूपण दो दृष्टियोसे किया 
है। वे दो इृश्टियाँ हैं---व्यवद्दारनय और निश्चयनय | पश्चास्तिकायमें मोक्षमार्ग- 
का कथन भी इन दोनों दृष्टियेसे किया गया हे और नियम सारमें नियमका 
कथन भी निश्चयनय और व्यवहारनयसे किया गया है। वस्तुतत्त्वके निरूपण में 
इन दोनों दृष्टियों को 'यो तो उत्तरकालीन सभी अंथकारोंने मान्य किया है 
किन्तु ब्यक्त रूपमें उनका निदु्शन अध्यास्स प्रधान प्रम्थेर्में ही मिलता है। 


छ्छ प्र।श्चत-संग्रह 


तत्वार्थ सूत्रम लोकाकाशेडबगादः ( ५।१२ ) सूत्र के द्वारा सब द्ृव्योका 
अ्रवगाह लोकाकाशमें बतल्लाया है। किन्तु स्वार्थसिद्धि टीकामें पूज्यपादने ओर 
तक्त्वार्थ वातिंकमें अकलंक देवने उक्त सूत्रका व्याख्यान करते हुए कहा है कि 
यह कथन व्यवहारनयसे किया है। एवंभूतनयसे तो सभो जब्य स्वप्रतिष्ठित हैं 
कोई किसीके आधार नहीं है। यहाँ यह स्पष्ट कर देना उचित होगा कि इन 
दोनों महान ग्रन्थकारेंने एवंभूलनयका निश्चयनयवे: रूपमें उल्लेख किया हे । 
आर आचार्य विद्यानन्दिने अपने तत्त्वार्थ श्लोकवातिक पृ० ९७३ में 'निश्चयनय 
एवंभूतो? लिखकर दोनोको एक बतलाया है। किन्तु अ्रकलंकदेवने अपने तस्वार्थ- 
वार्तिकमें 'शुद्धनय” का भी उल्लेख किया है । 
असंख्येया: प्रदेशा: धर्माधमेंकबीवानाम्‌ ॥५-८॥ इस सूत्रकी व्याख्यामें 
अकलंकदेयने लिखा है कि व्यवहारनयसे अनादि कालसे कर्मोके बन्धनसे बंघा 
होनेके कारण संसारी जीव सावयव है अतः वह असंख्यात प्रदेशी है । किन्तु 
शुद्धनयकी भ्रपेज्ञा उपयोगस्थभाव आत्मा अप्रदेशी है ! इसी तरह अष्टसहख्री 
पृ० १३५० में आचार्य विद्यानन्द स्वामीने लिखा है कि आत्मा निश्चयनयसे स्व- 
प्रदेश नियत है ओर व्यवहारनयसे स्वशरीर व्यापी है। सारांश यद्द है कि वस्तु 
तत््तके निरूपणके दोनों प्रकारोंको सभी जैन दाशंनिकोने भी अपनाया है। अत्तः 
कुम्दकुन्दाचार्य ने जो वस्तु तत््वका निरूपण दो प्रकारसे किया है थे दोनों प्रकार 
सर्वसम्मत हैं। उनमें कोई मतभेद नहीं हैं । 
किन्तु श्वेताम्थर साहित्यमें इस रूपसे निश्रयका कथन नहीं मिलता | जिन- 
सद्बगणि क्षमाश्रमणशने अपने विशेषावश्यक भाष्य ३०८६ गा० में लिखा 
है--'लोक उयवहारमें तत्पर व्यवहारनय अमरको काला कहता है और परमार्थमें 
तत्पर निश्रयनय कहता है कि अमर पत्चवर्णवाला है? | इस तरहसे व्यवहारनय 
ओर निश्चयनय उन्हें मान्य हैं। किन्तु निश्चयनयसे जीव्र सिद्ससान श॒द्ध है 
इस कथनका यशोविज्य उपाध्यायने अपने नयरहस्यमें खण्डन किया है। और 
इस निश्चयनयकों दिगस्बरोंका बतलाया है, तथा उसे उन्माग्गंका कारण 
बतलाया है। यथा-- 
“पसिद्धो निश्चयतों जीव इत्युक्त' यदिगम्बरे; । 
निराकृत॑ तदेतेन यन्नयेडन्त्येडन्यथा प्रथा |४ग८)। 
तेनादी निश्रयोदआहो नग्नानामपहस्तितः । 
रसायनीकृतविषप्रायोडली। न जगद्धितः ॥८०)॥| 
उन्मरागंकारणं पाप॑ं (पा) परस्थाने हि देशना । 
बालादेनीन्ययोग्यं च बचो भेषजवद्‌ हितम ॥5८१॥ 


घस्तावना डर 


ये सीदन्ति- क्रियाभ्यासे शानमात्राभिमानिनः | 
निश्चयाब्निश्रय्ं नेते जानन्तीति श्रुते स्मृतम्‌ ॥5१)॥ 

यशोविजयजी उस समय हुये थे जब आगरेमें प॑० बनारसीदास समयसारके 
रसिया हो चुके थे और उनके हारा प्रवत्तित समयसार तत्तत जिशासुश्रोको आकृष्ट 
कर रहा थर | शायद इसीसे उन्होंने निश्चयनयको उन्मागंका कारण कहा है । 

सिद्धसेनक्ृत सन्‍मति तकमें नर्योका बहुत सुन्दर और विस्तृत वर्णन दै । 
किन्तु वहाँ निश्चयनयका नाम तक नहीं है । बस, द्वव्याथिक ओर पर्यायाथिकका 
ही कथन है। लिखा है, न केवल द्रव्या्थिकनयको स्वीकार करनेसे संसार 
बनता है। और न केवल पर्यायार्थिक नयकों स्वीकार करनेसे संसार बनता 
हैं क्‍योंकि द्रव्याथिकनय :नित्यवादी हैं और पर्यायाथिकनय अनित्यतावादी 
है। नित्यपत्ठमें भी सुख दुःखका संप्रयोग नहीं बनता और अनित्य पचमें भी |. 
थोगके निमित्तसे कर्मबन्ध होता है और कषायके निमित्तसे स्थितिबन्ध होता 
है। आत्माको कूटर्थ नित्य माननेसे तथा क्षणिक माननेसे कर्मबन्ध होना संभव 
नहीं हैं । ( सए० १७-१६) ॥ इस तरह उन्होंने द्ृब्येकान्तवाद और पर्याये- 
कान्तवादका निराकरण किया है। अतः श्वेताम्बर परम्परामें कुन्दकुन्द प्रति- 
पारित निश्चय और व्यवहारनयकी परम्पराके दर्शन नहीं होते । हाँ, उपाध्याय 
यशोविजयजीके समयमें एक भोजसागर हुए हैं जो श्वेताग्बर परम्पराके तपोगच्छ 
के थे। उन्होंने द्ृव्यानुयो गतकंणा नामका ग्रन्थ रचा दहै | उसमें आलापपतिमें 
जो नयोंका विवेचन दे उसका संकलन किया है। और लिखा दे कि यद्यपि 
. दिगम्बर देवसेनके कथनमें और हस इवेतास्बरोंके कथनमें कोई भेद नहीं है 
तथापि देवसेनने मन्द बुद्धियोंकी ठगनेका प्रयत्न किया है क्योंकि नय तो सात 
ही कहे गये हैं । अस्त, इससे प्रतीत होता है कि निश्चय और व्यवहारकी 
दिगग्बर परम्परा सम्मत कथनी श्वेताम्बर सम्प्रदायमें रुचिकर नहीं रही है। 
४ निश्चय ओर व्यवहारके भेद अभेद-- 

कुन्द कुन्द स्वामीने यद्यपि प्रवचनसारमें . एक स्थान पर द्रव्याथिक और 
पर्यायार्थिक नयोंका निर्देश किय! है किन्तु अन्यत्न व्यवहार और निश्चय नयका 
ही उल्लेख किया है तथा निश्रयकों शुद्ध नय भी कहां है फलत; व्यवहार नय अशद 
नय है। इनके भेद-प्रभेदोंका कोई उल्लेख उनके साहित्यमेंनहीं सिलता | आचार्य 
अखतचन्द्रकी टीकाओंमें भी उन भेदप्रभेदोंका कोई निर्देश नहीं हैं । प्रवचनसारकी 
टीकाके अरम्तमें उन्होंने बहुतसे नर्यंका कथन किया है किन्तु उनमें निश्चयनय और 
व्यवहारनयके भेद प्रभेद्रप नय नहीं हैं। हाँ,जयसेनाचार्यने समयसारकी “बचहारो 
भूयत्थो! आदि गाथाकी टीकामें व्यवद्धार नयके भूतार्थ और झभूतार्थ तथा निश्चय- 
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नयके शुद्ध और अशद्ध भेद किये हैं | तथा समय-प्राश्टत गा० ७ में जो 'व्यवहार- 
नयसे ज्ञान के सम्यग्दर्शन, सम्यस्शान और सम्यक्‌ चारित्र कहे जाते हैं! ऐसा कथन 
है वहाँ उसे सदूभूत व्यवहारनयका कथन बतलाया है। तथा झत्यश्र कहा डे 
कि अशुद्ध निश्चय नयसे आत्मा रागादिभावोंका कर्ता है और अनुपचरित 
असरइभूत व्यवहार नयसे द्वब्य कर्मोका कर्ता है। समयसारकी टीकामें एक 
जगह उन्होंने (खा दै 'सिद्धान्तादि शास्त्रोंमें अशद्ध पर्यायार्थिक नयसे 
अ्रभ्यन्तर रागादिको और बहिरंग शरीर के वर्णादिको जीव कहा है। किन्तु 
इस ब्ध्यात्म शास्त्रमें शुद्ध निश्चयनयसे उनका निषेध किया है ।? 


समय आश्त गा० ४७ में कहा है कि वर्णले लेकर गुणस्थान पर्यन्त 
पर्यायके साथ जीवका सम्बन्ध दूध पानी की तरह है किन्तु वे भाव जीवके नहीं 
है क्योंकि जीचमें उपयोग गुण अधिक है ।! इसकी टीकार्में जयसेनाचार्यने यह 
शंका उठाई है कि वर्ण आदि तो बहिरंग हैं उनके साथ जीवका व्यवंहाररूपसे 
दूध पानोकी तरह सम्बन्ध भल्रे ही हो, किन्तु रागादि तो श्रभ्यन्तर हैं अत: उनका 
कथन तो अशुद्धू निश्चच नयसे होना चाहिये, व्यवहार नयसे नहीं। इसका 
समाधान करते हुए जयसेनाचाय ने कद्दा है कि व्ृब्यकर्म बन्धकी शअ्रपेष्ासे जो 
अ्रसद्भूत उयवहार है, डससे तारतम्य बतलानेके लिए रागादिको अशुद्ध निश्चय 
नयसे जीवका कहा है। वास्तवमें तो शुद्ध निश्चयनयकी अपेक्षा अशुद्ध निश्चय 
भी व्यवहार ही है। इससे स्पष्ट हो जाता है कि उत्तरकालमें निश्चयनयक्रे 
शुद्ध भ्शुद्ध आदि ओर व्यवद्ारके सद॒भूत असदूभूत आदि भेदोंकी सट्टि 
क्यों हुई ! 

यह सब भेद व्यवहार अमृत चन्द्रकी टीकामें नहीं है। लघुनय चक्र और 
आलाप पद्धतिमें ही इन भेद-प्रभेदोंका कथन है। और आलाप पदधतिके पश्चात्‌ 


रचे गये द्रव्य संग्रहमें भी इन भेदों द्वारा सात तत्वोंका कथन क्रिया गया है | 
जयसेन तो इसके भी पश्चात्‌ हुए हैं । 


अखलमें तो वस्तु विचारके चेन्रमें मृत्तनय दो ही हैं-. एक हष्यार्थिक और 
एक पर्यायार्थिक। इन्हींके सात भेद तस्वार्थ सूत्में ब्तलाये हैं। सिद्धसेनके 
सन्‍्मति लकमें भी मूल नयके रूपमें द्वव्यार्थिक और पर्यायार्थिकको ही 
घतलाया है | अकलंकदेवने भी अपने ग्रन्थो्मे इन्हीं नयोंका असिपादन किया 
है| समन्‍त भवाचार्यने आप्तमीमांसा (कारिका १०७) में नयके साथ उपनयका 
भी निर्देश किया दे और उसकी व्याक्या करते हुए अकलंकदेवने संग्रह आदि- 
को नय और उनके भेद प्रसेदोंको उपनय कहा है | किन्तु आप्तमीमाँसा कारिका 
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१९०७४ की अष्टशर्तीमें अकलंकदेवने एक महत्वपूर्ण बात कही है। उन्होंने कहा हैं 
कि मूल नयों की शुद्धि और अशुद्धिकी अपेक्षासे नयोंक्े बहुतसे भेद होते हें । 
डसकी व्याख्या करते हुए स्वामी विद्यानन्दने अष्ट सहस्रीमें कहा है कि सूलनय 
द्रब्यार्थिक हैं और उसकी शुद्धिकी अपक्षा संग्रहनय है क्‍्येंकि चह समस्त 
उपाधियोंसे रहित शुद्ध सन्‍्मान्र तत्वको विषय करता है। अतः सम्यक एकत्व 
रूपसे सबका संग्रह करनेके कारण उसे संग्रह कहते हैं ओर अशुद्धिकी अपेक्षा 
व्यवहार नय हैं क्योंकि वह संग्रह नयके द्वारा गृहीत पदार्थोका विधिपूर्वक भेद 
करता है तथा द्रव्यत्व आदि विशेषण रूपसे स्वतः अशुद्ध चसस्‍्तुको - स्वीकार 
करता है। 

उक्त कथनसे यह स्पष्ट है कि संग्रह नय शुद्ध द्रब्याथिक नय है और 
स्यवहार नय अशुद्ध द्रब्यार्थिक नय है। फिर भी अशुद्ध नयके रूपमें व्यवहए्र 
नयकों तो अध्यात्म शास्त्रमें श्रपना लिया गया किन्तु शुद्धनयके रूपमें संग्रह 
नयको नहीं अपनाया गया | इसका कारण यह है कि अध्यात्म शास्त्रके शुद्धनर्य 
की दृर्टिमें और संग्रह सयकी दृष्टिमें अन्तर है। शुद्धभय परभावसे सिक्ष 
निर्षिकरप वस्तु स्वभावका ग्राही है और संग्रहनय विभिन्न वस्तुश्नो्मेँं चततमान 
एकस्वक्ी दृष्टिसे सबका संग्रह करता है। जैसे सन्‍्मात्रके द्वारा सब सतपदार्थॉका 
अहण करना, द्वव्यत्वरूपसे सब द्वव्योंकी एक रूपसे ग्रहण करना । किन्तु शुद्ध 
नय किसी को किसीसे नहीं मिलाता | अतः संग्रहनयकी शुद्धता निश्चय नयकी 
शुद्धतासे भिन्न प्रकारकी है। इसी तरह नाम साम्य होनेपर भी अ्रध्यात्मके 
व्यवद्दार नय और इतर उ्ग्रवहार नयमें भी अन्तर है। 

ग्रह नहीं भूलना चाहिये कि जैसे निश्चयनय द्वव्याथिकनयका स्थान:पत्ष 
है बेसे ही अध्यात्म क्ेन्नमें व्यवहारनय पर्यायार्थिकनयका स्थानापन्‍न है। किन्तु 
अध्यात्म चेत्रसे बाहर धर्थात्‌ दाशंनिक छैन्नमें जो व्यवहारनय है वह द्वव्यार्थिक 
नयका ही भेद है। ओर वहाँ पर्यायार्थिक नयके सेद उससे सिद्त हैं। अ्रध्यास्ममें 
तो अब, अस्पृष्ट, अविशिष्ट, अ्रसंयुक्त वस्तु स्वरूपके सिवाय जो कुछ भी कथन 
है घह सब व्यवहारनयमें ग्षित है। सारांश यह है कि वस्‍्तुका जितना भी 
विश्लेषण है वह चाहे दृव्य परक हो अथवा पर्यायररक, वद्द रूब व्यवहार 
नयके अन्तभूत है। इसीसे आलाप पद्धतिमें कहा हैं-- 

शिच्छुयववहारणया मूलिम भेत्रा णयाण र््वाणु | 
णखिच्छुयताइणहैदे पजय दतब्वत्यियं. मुणद्द | 

सब नर्थोके मूल भेद निश्चयनय ओर व्यवहारनय हैं। और निश्चयके 

साधनमें हेतु पर्यायार्थिक और उन्या्धिक हैं । 
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किन्तु इन्हीं आलाप पद्ध तिकारने अपने मयचक्रमें कहा है-- 


दो चेव मूलिमणया भणिया दब्बत्यथ पजयत्थगया | 
अर शअ्रसंखसंखा ते तब्भेया मुणेयव्वा ॥११॥ 
अर्थात्‌ मूलनय दो ही कहे है एक हृव्यार्थिक और एक पर्यायार्थिक | शेष 
संब्यात असंख्यात उन्हींके भेद जानने चाहिये । 
प्रातः स्मरणीय गुरुवर्य स्व० पं» गोपालदासजी वरैयाने अपने जैन सिद्धांत 
दर्पण ( प० २५ ) में नयोंका विवेचन करते हुए नयके मूलभेद दो बतलाये हैं 
निश्चयनय और व्यचहारनय । तथा व्यवहारनयकों ही उपनयका कहा है। ओर: 
निश्वयका लक्षण भूतार्थ और व्यवहारका लक्षण अमूतार्थ कह है। तथः उनको 
स्पष्ट करते हुए लिखा है--जो पदार्थ जैसा है उसको चैला ही कहना यह 
निश्चयनयका विंषय है और एक पदार्थकों परके निमित्तसे व्यवहार स्मधनार्थ 
झ्य रूप कहना उ्यवद्दारनयका विषय दै। 


आगे गुरुजी ने निश्वयनयके दो भेद किये हैं--हृव्याथिंक और पर्यायाथिक 
तथा द्वव्याथिंक और पर्यायार्थिकके भी दो भेद किये है--पअध्यात्म द्रब्याथिक 
ओर अध्यात्म पर्यायार्थिक, शास्त्रीय द्वव्यार्थिक और शास्त्रीय पर्यायार्थिक ॥ 
अध्यात्म द्वृव्या्थिकके दुस भेद और अध्यात्म पर्यायार्थिकके छुह भेद बतलाये हैं । 
तथा नैगम संग्रह व्यवहारनयको शास्त्रीय द्वव्याथिंकके भेद और ऋणजु सूत्र, 
शब्द, समभिरूढ़ और एवंभूतनयोको शास्त्रीय पर्यायाथिकके भेद कहा है। ये 
सब संद वे ही हैं जो आलाप पद्धतिमें कहे हैं। किन्तु आलाप पदतिमें न तो 
निश्चयनयके द्रव्याधिक पर्यायार्थिक भेद किये दे और न द्वव्याथिक और 
पर्यायाधिंकके अध्यात्म और शास्त्रीय भेद किये हैं। यद्यपि द्वव्याथिंकके दस 
भेद और पर्यायार्थिकके छे भेद आत्माकी ही विविध दशाओंका कथन करते हैं 
इसीलिये गुरुजीने उन्हें अध्यात्मनयमें सम्मिलित कर लिया जान पढ़ता दे । 
किन्तु आलाप पद्धतिकारकी दृष्टिसे ये भेद भी सूलनय द्वब्याथिक और पर्या- 
यार्थिकके हैं। किन्तु ये भेद निश्चयके साधनमें देतु होंते हैं । क्योंकि ऊपरवाली' 
गाधामें हृष्याधिक और पर्यायाथिंकको दिश्वयके साधनमें हेतु कद्दा है। और 
कुन्दकुन्दाचार्य तथा अखतचन्द्र सूरिके मतानुसार जो निश्चयका साधक है वह 
सब ज्यवहार है। अतः शुद्ध अध्यात्म इंथ्टिसे वे सब व्यवहारके अन्तर्गत ही 
आते हैं। इसीसे देवसेनाचायने आलाप पद्धतिके अन्तमें 'पुरप्यध्यास्मभाषया 
नया उच्यंते! लिखकर अध्यात्म दृष्टिसे नयोंका प्थक कथन किया है । और 
निश्चनयके शुद्ध और अशुद्ध दो सेद किये हैं और ब्यवहारनयके सदूभूत तथा 


अस्तावना उ्ज 


असदुभूत भेद करके प्रत्येकके उपचरित और अनुपचरितकी अपेक्षा दो भेद किये 
हैं। बस, इतने ही नय अध्यात्म >म्मत हैं । शेष सब नय शास्त्रीय हैं। जय- 
सेनाचार्यने समयघारकी अपनी टीका इन्हीं नरयोका प्रयोग किया है। किन्तु 
ये विभाजन उत्तर कालीन ही ज्ञात होता है। कुन्दकुन्दके अ्रध्यात्ममें दो ही नय 
हैं-._.निश्चय और व्यवहार । उनका निश्चय शुद्ध ही हैं। जो अशद्भू है वह 
खसंब व्यवहएर हैं | 
अब प्रश्त यह होता है कि निश्चय और व्यवहारमें सेदु करनेक्ी आव- 
श्यकता क्यों हुई । 
कुन्दकुन्दके शुद्ध अ्रध्यात्मके अनुसार आत्मा सम्यरदर्शन सम्यरक्षान और 
सम्यक्‌ चरित्र स्वरूप है, यह भी व्यवहारनयकां कथन है। और आत्मा रूप 
रस गन्ध-स्पश गुण वाला है थ्र८ भी व्यवहारनयका कथन है । किन्तु इन दोनों 
कथनोंमें आकाश पातालका अन्तर है। सम्यग्द्शन आदि आत्साके ही स्वासा- 
विक गुण हैं, तीन कालेंमें भी वे आत्माके सिवाय अन्यके गुण नहीं है। किन्तु 
रूप रसादि तो पुदुगलके गुण हैं तीनों कार्लेमिं भी वे आत्माके गुण नहीं हो 
सकते । फिर भी चूंकि आत्मा अनादिकालसे कमोंसे बद्ध है इसलिए उन्हें 
उपचारसे आत्माका गुण कहते हैं ॥ इन दोनों कथनोंको एक ही श्रेणीमें नहीं 
रखा जा सकता था। अतः प्रथम कथनकों व्यवहारनयके छ्षेत्रसे निकालकर 
अशुद्धनयकी श्रेगीमें रखा गया । - और यह स्पष्ट कर दिया कि शुद्ध निश्चय 
नयकी दृष्टिसे अशुद्ध निश्चय भी व्यवहार है । 


अब अश्न यह होता है कि जिम द्वव्यका जो स्वाभाविक रूप है उसी रूप- 
को उसका कहना व्यवहार क्‍यों है ? जो जिस रूप है उसको उसी रूप कहने पर 
भी वृव्यकी अखण्डताको गहरी क्षति पहुँचती है। सुनने व।लेको ऐसा लगता है 
कि दव्य स्वतः सिद्ध, अनादि निधन और निर्विकल्प रूप न होकर, परत: सिद्ध 
सादिसान्त और भेद रूप दे । किन्तु वास्तवमें तो द्वव्य इससे बिल्कुल विपरीत 
हैं। अत; उक्त कथन भी आत्माके यथाथ स्वरूपका चित्रण नहीं करता इसलिये 
वह भूतार्थ नहीं अभूतार्थ हे और इसलिये व्यवहार है। किन्ठु इस अभूतार्थ 
कथनके बिना आत्माके भूतार्थ स्वरूपको नहीं पहचाना जा सकता। अतः 
व्यवहार होते हुए भी वह निश्चयका साधक माना जाता है। उक्त कथनमें 
“्यवहरण॑-सेद करण ध्यचहार:” व्यवहार नयका यह लक्षण घटित होता 
है। क्योंकि उक्त कथन अखण्ड वस्तुका खण्ड खण्ड करके प्रतिपादन 
करता है। 


७६ प्राम्यत-संग्रह 


समयसार गा० ६० की टीकामें असृतचन्द्र सूरिने कहा है कि गंध, रस, 
स्पश, रूप शरीर, संस्थान, संहनन,राग, &ंष, मोह, कम, नोकर्म, वर्गों, 
वर्गणा, स्पर्दधक, अध्यवसाय स्थान, अनुभाग स्थान, योग स्थान, वन्ध स्थान, 
उदय स्थान, मार्गणा स्थान, स्थिति वनन्‍्ध स्थान, संक्लेश स्थान, विशुद्धि स्थान, 
जीव स्थान ओर गुण स्थान, ध्यवद्वार नयसे ही जीचके कहे जाते हैं किन्तु निश्चय 
से ये जीवके नहीं है क्योंकि इनके साथ जीवका तादाम्य सम्बन्ध नहीं दे । और 
इन सबका जीवके साथ तादात्म्य सम्बन्ध इसलिये नहीं हैं कि सुक्त अवस्थामें 
जीवमें इनमेंसे कोई भी भाव नहीं रहता | अतः जिन भावंका जीवके साथ 
तादात्स्य सम्बन्ध नहीं है उनको जीवका कहना भी व्यवद्दार नय दै। किन्तु 
उनमेंसे भी कुछ भाव ऐसे हैं जो जीवसे विशेष निकटता रखते हैं। जैसे राग 
द्वष मोह | क्योंकि वे जीव के भाय रूप हैं। अतः उक्त सब भावोंकी जीवका 
कहते समय पर सम्बन्ध आदिकी तारतम्यताकी दृश्टिसे व्यवहार नयके भी भेद्‌ 
कर लिये गए हैं । जिससे जीवके साथ उसकी वास्तविक स्थितिका ज्ञान हो 
सके । जयसेनाचार्यने 'जीव रागादि भावोंका कर्ता है, इसे अशुद्ध निश्चय नय 
कहा है और “जीवके सम्यग्दर्शनांदि गुण है! इसे अनुपचरित सदूभूत व्यवहार 
नय बतलाया है | किन्तु आलाप पद्धतिकारने अशुद्ध निश्चय और अनुपचरित 
सद्भूत ध्यवहार नयके उदाहरणुमें केवल विवज्षाका दी अस्तर रखा है। जीव 
में केवल ज्ञानादि गुण हैं यह अशुद्धू निश्चय नय है। ओर जीवके केवल 
ज्ञानादि गुय है यह अनुपचरित सद्भूत व्यवहार नय दे। पहले में अभेद 
दृष्टि है श्रौर दूसरेमें भेद दृष्टि । हमें आलाप पद्धतिकारकी दृष्टि समुचित प्रतीत 
होता है क्योंकि अनुपचरित सदभूत व्यवहार नयसे अशुद्ध निश्चय नयका दर्जा 
ऊँचा होना चाहिये । 


अम्रतचन्द्र जीके कथनानुसार जिन गरुर्णोका आत्माके साथ तादात्म्य संबन्ध 
हैं, निश्रय नयसे वे ही भआत्माके हैं। अतः उन गुणरूप आत्माको कहना 
विश्वय नय या शुद्धनय है और उन गुर्णोको आत्माक कहना अशुद्ध कहा जाना 
चाहिये । गुण गुरणणीमें भेद डालने रूप अशुद्धि ही निश्रय नयके लिए पर्याप्त है। 
पर निमित्तसे होनेवाली अ्रशुद्धताका समावेश अशुद्ध निश्चय््में नहीं होना 
चाहिये । किन्तु बृहदुद्रव्य संग्रह (गा> ८ ) की टीका दहमदेव जीने भी अशुद्ध 
निश्चय नयसे जीव को रायादि भावेका कर्ता बतलाया है। वहां उन्दोंने अशुद्ध 
निश्रयका अर्थ करते हुए लिखा है “'कमंकी उपाधिसे उत्पन्न होनेके कारण 
डसे अशुद्ध कहते हैं झौर उस समय तपाये हुए लोहैकी गोलेकी तरद तन्मय 


अप्रस्तावना 9३० 


डोनेके कारण उसे निश्चय कहते हैं। इस प्रकार दोनोंके मेल्लसे अशुद्ध निश्चय. 
कहा जाता है । 


यहाँ अक्लदेवजीने निश्चयकी जो उपपत्ति दी है वह चितको नहों लगती । 
ऋपाधिक भावसे तन्‍्मय हुआ जीव निश्चयनयकोी सीमासे बाहर ही द। 
फिर भी इसे अशुद्ध निश्चय क्‍यों कहाँ गया है। इसके लिए राग हषके 
कतृ त्वके सम्बन्धर्में विचार करना होगा | 


समयसार गा ४० आददमें कुन्दकुन्द स्वामीने कद्ा है कि जीवके न तो 
राग है, न द्वष है और न मोह दै क्‍योंकि ये सब पुदुगलके परिणाम है।. 
किन्तु कतृ'कर्मअधिकार ( गा० ६३६-१४० ) में कहा है क्रि यदि जीवके 
कर्मके सहभावसे रागादि परिणाम होते हैं, ऐसा मानते हो तो जीव और कर्म 
दोनोंके ही रागादि “परिणाम होने चाहिंये, किन्तु रागांदि परिणाम तो अकेले 
जीवके होते हैं। अत; कर्मांदयरूप निमित्तके बिना ही रागादि परिणाम 
जीवके हैं। | 


इसके पूर्व गा० १२३-१२७ में सांख्यमतको लक्ष्यमें रखकर कहा है-- 
“जीव स्वयं कमंसे नहीं बंधा दे और न स्वयं क्रोधादिरूप परिशमन करत है? | 
यदि तेरा ऐसा सत है तो जीव अपरिणामी ठहरता है। और जीवके स्वयं 
क्रोधादि रूपसे परिणमन न करनेपर या तो संसारका अभात्र प्राप्त होता है 
या सांख्य मतका प्रसंग आता दे ( सांख्य मतमें जोवको सर्वधा श्रपरिणयामी 
माना है )। यदि पौदलिक कर्म क्रोध जीवको क्रोधरूप परिणमन कराता है 
तो जो पोद्गलिक कर्म स्वयं क्रोध रूप परिणत नहीं होता वह जोवका क्रोधरूप 
परिणमन कैसे करा सकता है ? यदि तेरी ऐस्वी मति है कि आत्मा स्वयं क्रोध- 
रूप परिणमन करता है तो क्रोध जीवको क्रोधरूप परिणमाता है ऐसा कहना 
मिथ्या है। अतः क्रोधमें उपयुक्त आत्मा ही क्रोध है, मानमें उपयुक्त आत्मा ही 
मान है, मायामें उपयुक्त आत्मा ही माया है और लोभमें उपयुक्त आत्मा ही 
लोभ है।! ह 

ऊपर रागह ष मोहको जीवका नहीं बतलाया किन्तु पुदुगल़का परिणाम 
बतलाया है और बादको कहा है कि रागादि परिणाम चु'कि जीवके द्ोते हैं 
पुदशलके नहीं होते इसलिए उनका कर्ता जीव है। यदि नय दृष्टिपर ध्यान न 
दिया जाये तो ये दोनों कथन परस्परमें विरुद्ध प्रतीत होते हैं। किन्तु बास्तवमें 
बांत ऐसी नहीं दे । ह 


छ८ प्राघ्रत-संग्रह 


शद्ध जीवके रागद्वेप मोह नहीं होते अतः यह निश्चित द्वै कि वे जीवके 
नहीं हैं। किन्तु अशुद्ध दशामें रागढं प मोहरूप जीव ही परिणसन करता है, 
पुदुगलका परिशसन रागादिखूप नहीं होता और जो परिणमन करता है वही 
कर्ता कहा जाता दै। चू कि जीव दी रागादिरूप परिणमन करता दै इस लिये 
चह्दी रागादि भावोंका कर्ता है। और रागादि भाव डसीके परिणाम कहे 
जाते हैं। 

प्रवचन सारके ज्ञेयाधिकारमें ( गां० ८३ ) कुन्दकुन्द स्वामीने यह शंका 
उठाई हैं कि पुदूगल परमाण तो मूर्तिक है उसमें स्पर्शादि गुण पाये जाते हैं 
अत; पुद्गलका पुद्शलके साथ बन्ध होता है अएमा तो अमूर्तिक है, स्पर्शादि 
गुणवाला नहीं है वह कर्मसे कैसे बेंघता है ? इसका उत्तर देते हुए कहा है 
कि जैसे आत्मा रूपादि गुण्णोंसे रहित होने पर भी रूपादि ववत्योंकी और गुरणोंको 
जानता है, वैसे ही रूपादि रहिंत होने पर भी रूपी कर्मोसे बंधता है। आगे 
लिखा है कि 'पुद्गलोंका बन्ध स्पर्श आदि गुर्णोके रा होता है और जीवका 
बस्ध रागादिके द्वारा होता है। अण्मा सम्रदेशी है वह आत्मा सोह रागई पसे 
अविष्ट होकर कर्रूपी रजसे शिष्ट होता है इसीको आगमममे बन्ध कहा है । 
अरहन्त देवने निश्चयनयसे यह जीवके बन्घका कथन किया है। व्यवद्ारनयकरा 
कथन इससे भिन्न है ।” 


इसी गाथा ६७ की टीकामें अ्र्ततचरद्व सूरिने कहा है कि राग परिणामोंका 
आत्म ही कर्ता, उपादाता और हांता ( छोड़ने वाला ) है यद शद्ध वब्यका 
निरूपण करने वाला निश्चयनय है। ओर पुद्गल परिणामोंका कर्ता हाता 
आदि आत्सा है यह अशुद्ध दृब्यका निरूपण करनेवाला व्यवहारनय है 7७ इसकी 
टीकामें जयसेनाचार्यने लिखा है कि 'रागादिका ही अह्मा कर्ता और मोक्ता है 
यह निश्चयनयका लक्षण दे । किन्तु यह निश्चयनय हृव्यकर्म बन्धका कथन करने 
वाले असदुभूत व्यवहारनयकी अपेक्षासे शुद्ध द्रव्य का निरूपण करता है। 
विवद्धित निश्वयनयकी अपेज्ा इसे अशुद्ध निश्चय नय कहते हैं ।! इस कथनके 
पअकाशमें अह्मदेवजीके कथनको देखनेले उसकी यथार्थता समभमें आजाती है । 


इससे यह भी स्पष्ट हो जाता है कि जहाँ जो कथन जिस अपेक्षासे किया 

गय। है उस अपेक्षाको यदि इशष्टिसेओकल कर दिया जाये और उस आपेक्तिक 
कथनको ही ऐकान्तिक सत्य मान लिया जाये तो मनुष्य सत्यसे भटक जाता 
है। अतः अन्य कथनोंके साथ संगति बैठाकर ही 4त्येक कथनकी यथार्थताको 
जाना जा सकता है। इस लिये व्यवहार श्लौर निश्चयके सेद प्रभेदोंकी समभनेके 


प्रस्तावना ७६ 


साथ ही साथ यह नहीं भुला देना चाहिये कि निशर्चयनयके कथनके मूलर्मे 
शुद्ध आत्सोपलब्धिकी भावना निहित है तथा व्यवहारनय जो कद्दता है वह 
सर्चधा मिथ्या नहीं है | केवल शुद्धात्मोलब्धिकी दृष्टिसे ही मिथ्या है । 


सांख्य मतकी प्रक्रिया--कुन्दकुन्द स्वामीने समयसारमें कई जगद लिखें 
है कि ऐसा माननेसे सांझ्य मतका प्रसंग आ जायेगा। अत; समयचसारके 
पाठककों सांख्य मतकी प्रक्रिया भी जानना चाहिये । 

सांख्य दो मूल तत्त मानता है एक प्रकृति या प्रधान और दूलरा पुरुष 
या अए्मा । इनमेंसे प्रकृति जड़ हैं और पुरुष चेतन है | तथा प्रकृति परिणामी 
है और प्रकृतिसे स्वंधा भिन्न और स्वतन्त्र पुरुष कूटस्थ नित्य दै--अ्रर्थात्‌ 
अपरिणामो है [ सांख्य सानता दै कि आत्मा स्वभावसे शुद्ध ही है। अपरिणामी 
होनेसे वह संसार दुशाममें भी विक्ृत नहीं होता । बह संसार तथा मोक्ष, दोनों 
दशाओंमें एक सा सदज शद्ध रहता है। उसपर पुरय-पापका किसो भी तरहको 
असर नहीं पढ़त। | सांब्य मतके अनुसार संसार ओर मोक्ष प्रकृतिका होता 
है क्योंकि प्रकृति परिणामी है अतः उसमें विभिन्न अवस्थाये होना सम्भव है । 
सांख्य कारिकामें लिखा है--- 


तस्मान्न बध्यते नापि मुच्यते नापि संसरति कश्चित्‌ | 
संसरति बध्यते मुच्यते व नानाश्रया प्रकृति; ॥६२॥ 


“अतः न कोई बंधता दै । न कोई छूटता है और न कोई लंसारमें भटठकता 
है। नानाश्नया प्रकृति ही संसारमें भटकतो है, बंधती दे और मुक्त होती है ।? 

आत्मा न तो बद्ध है और न मुक्त । बन्ध और भोक्त प्रकृतिके होते हैं 
ओर प्रकृतिके समीपमें सदा विद्यमान आए्मार्मे उनका आरोप होता है । जैसे 
आकाशमें उड़ने वाल्या पक्षी, स्वच्छ पानीमें उड़ता दिखाई देता दे वेले ही 
प्रकृतिके बन्ध ओर मोक्ष पुरुषमें व्यवहत द्वोते हैं क्योंकि उनका परस्परमें 
विशिष्ट सान्निध्य दै। तथा सांख्य मतमें बुद्धि भी प्रकृतिजन्य है। वही ज्ञान 
अज्ञान, धर्म अधर्म, सुख दुःख, पुण्य पाप आदि भशवोंका आधार है । जब बुद्धि 
अहंकार आदि रूप प्रपश्न पुनः प्रकृतिसं सिमट जत््ता हे तब प्रकृतिका मोक्ष होता 
है और उपचारसे पुरुष भी मुक्त कद्दा जाता है। 

सारांश यह है कि सांख्य-योग दर्शन, सुख, दु:ख, शान-अशान, इच्छा- 
हंष, आदि भाव पुरुषमें न मानकर सार्विक बुद्धि तत्त्वमें मानता है। और 
डसकी पुरुषमें पड़नेवाली छामाको ही आरोपित संसार कहता है। अतः जब 


<० प्राद्रत-संग्रह 


मुक्ति दशासें सात्विक डुद्धि अपने भावेके साथ अपने मूलकारण मकृतिमें 
बिलय होता है तो पुरुपमें आरोपित सुख दुःख, इच्छा द्वष आदि भावोका 
आर कतृ त्वकी छायाका भी अभाव हो जाता है। इसीका नाम मुक्ति है। 
इस तरह सॉांल्य दर्शनने पुरुषको कूटरथ नित्य --अपरिणामी माननेके कारण 
उसमें कु त्व, भोक्तृत्व, बन्ध सोच्च आदि अवस्थाओंको उपचरित माना है। 
उसके बिना पुरुषकी कूटरथ नित्यता सुरक्षित नहीं रहती | 


किन्तु औनद्शन परिशासी नित्यताके सिद्धास्तका पक्षपाती दै। उसमें 
साँल्यकी तरद्द केवल जड़ प्रकृतिको ही परिणासी नहीं माना, व आत्म द्रव्यको 
भी परिणासो नित्प सानता है। उसका आत्म तत्व शरीर परिमाण वाला 
होनेके कारण संकोच विस्तारशील है। चींटीकी अध्माका परिमाण, चोंटीके 
शरीर बरावर है। जब वह चोींदीके शरीरकों छोड़कर हाथीके शरीरमें जन्म लेता 
तो उसका परिमाण हाथीके शरीरके बराबर होता है। इस तरह शरीरके संकोच 
विस्तारके अनुसा( संसारी जीवका भो संकोच विस्तार होता है। मुक्त हो जाने: 
पर संकोच विस्तार वाली बात समाप्त दो जाती है क्योंकि शरीरका श्रौर कर्मों- 
का सम्बन्ध छूट जाता है । श्रतः आत्मा अम्तके शरीरसे कुछ न्यून आकारको 
लिए सदा स्वाभाविक परिणमनसे परिणत हुआ करता हैं । 
तथा जैनदर्शनमें ज्ञान सुख वगैरह जीवके स्वाभादिक गुण माने गये हैं । 
और बन्ध तथा मोक्ष भी आरोपित नहीं हैं वास्तविक हैं। जो ऐसा मानते हैं 
कि संसार दुशामें भी जीव सिद्ध के समान शुद्ध है कर्मले अबद्ध और अस्पष्ट हे । 
वे सांख्यमतावरूम्बी हैं जैनमतावलम्बी नहीं है । अबद अस्पष्ट आत्माका 
अनुभव करना भिन्न बात है ओर आत्माको वास्तवमें अबू-अस्पष्ट मानना 
भिक्ष बात है। जैन अध्यात्मशाखका एकमातन्न लक्ष्य शुद्ध आत्म स्वरूपकी प्रतीति- 
के हारा उसकी उपलब्धि कराना है न कि सांख्यकी कूटरथ नित्य आत्लाकी 
तरह उसे सर्वथा अबद्ध और सुक्त बतलाना । किन्तु निश्चय दृष्टिसे किए 
गए कथनमें सांख्य मतकी कलक आ जाना सम्भव है । और यदि उस कथनको. 
आगे पीछेके साथ मिलाकर न पढ़ा जाये तो उससे भ्रम हो सकता है। 
उदाहरणके लिए अम्ततचन्द्र सूरिका एक कलश नीचे दिया जाता है--- 


अस्मिन्ननादिनि महत्यविवेकनाटये - 
वर्णादिमान्नटति पुदूगल एब नान्‍्यः | 
रागादिपुद्गलजिका रविरुद्धशुद्ध- 

चैतन्यघातमयमूर्तिरयं च जीव: ॥श्था 


प्रस्तावना हे 


अर्थ --इस अनादि महा अविवेक पूर्ण नाटकर्में वर्णादिमान्‌ पुदुगल ही 
नाचता फिरता है, अन्य कोई नहीं; क्योंकि यद जीव तो रागादि पुदूगल 
विकारोंसे विरुद शुद्ध चैतन्य घातुमय भू्ति स्वरूप है । 

यह कथन पीछे उद्धृत सांख्यकारिकाके कथनके ही झनुरूप है; क्योंकि 
इसमें कहा गया है कि जीव तो 'शुद्ध चेतन्य धातुमय है अतः पुदुगल ही 
संसारमें सटकता फिरता दै? । सांख्यका तो यह सिद्धान्त ही है। किन्तु इस 
कलशको इसके पहले और पीडेके कलशके साथ मिलाकर पढ़नेसे वह भ्रम 
दूर हो जाता है। आरगेके कलशमें कहा है कि इस 4कार ज्ञानरूपी आरेको 
चत्षानेके चातु4 द्वारा जबतक जीव और अजीब विधटित नहीं हो जाते! इत्यादि । 

समयसारके बन्धाधिकारमें कुन्दकुन्द स्वामीने दृष्ठाग्त पूर्वक बन्धका 
कथन करते हुए कद्दा है (कि जैसे कोई पुरुष शरीरमें तेल लगाकर धूल भरी 
भूमिमें शस्त्राभ्यास करता है तो उसका शरीर धूलसे लिप्त हो जाता है । चैसे 
ही मिथ्यादष्टि जो रागादिख्प उपयोग करता है उसके कारण यह कर्मरजसे 
लिछ हो जाता है।” अतः जैन सिद्धान्तमें बन्ध और मोक्ष सांख्यकी तरह 
उपचार माज्न नहीं हैं, किन्तु वास्तविक हैं। सगर वास्तविक होते हुए भी 
श्रगन्तुक होनेसे बन्ध हेय है; उपादेय नहीं हे । 

सांख्य आउत्माको सर्वथ! अकर्ता मानता है। समयसारमें भी आत्माको 
पर द्वत्यका अक्ता बतलायां है। गाथा ३२१ आदि में कहा है कि लौकिक 
जन विष्णुको जगतका कर्ता मानते हैं उसी तरह थदि अमण ( जैन साधु ) 
आध्माको षट्कायका कर्ता मानते हैं तो दोनोंमें कोई अन्तर नहीं रहता । अतः 
आत्माको परका कर्ता मानना मिथ्यात्व है। आत्मा अपने भावोंका कर्ता है । 


आगे जो एकान्तसे कर्मको कर्ता और श्रात्माको सवंधा अकर्ता मानते हैं 
उनके निराकरण करनेके लिए कुन्दकुन्द स्वामीने कहा है-- 

यदि सब कुछ कस ही करते हैं और आत्मा सर्वथा अकर्ता है तो चूँकि 
ख्रीवेद कर्मके उदयसे पुरुषकी अभिलाषा होती दे और पुरुषवेद कर्मके उदयसे 
खोकी अभिलाषा होती है। अतः खी पुरुषसे और पुरुष स्त्रीसे रमण करने 
पर भी व्यभिचारके दोषी नहीं कहे जायेंगे। और ऐसी स्थितिर्मे कोई जीव 
व्यभिचारी नहीं कहा जा सकेगा क्यों कि कर्म ही कमंकी अभिलाया करता दै | 
इसी तरह परघात नासक कर्म वूसरेका घात करता है, आत्मा तो अकर्ता है 
अतः कोई धात करने पर भी घातक नहीं कहलए्येगा; क्योंकि कर्म कर्मका 
घात करता है। यह दोष बतलाकर कुब्दकुन्द स्वासी कहते हैं कि जो अमेश 

द् 
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इस प्रकार सांख्य मतका डपदेश करते हैं, उनके मताजुसार जो कुछ करती है 
चह प्रकृति करती है । आत्मा तो अकर्ता है ॥ ६४० ॥ 


इस प्रकार कुन्दकुन्द स्वामीने श्रध्याव्मका डपदेश देते हुए अपने पाठकको 
बराबर इस बातसे सावधान किया है कि वह एकास्त वादके चक्रसे पड़कर मार्ग॑- 
अष्ट न हो । अतः समयसारके पादीको साँख्यमत को भी सममभना जरूरी है 
जिससे वह शुद्ध अध्यात्म और सांख्यवादके अम्तरको दृश्सिं रखकर विचार 
कर सके । 
यू अध्यात्म और शाखीय नयोमें अन्तरका कारण-- 

१ शाल्षीय दफ्टि कोश---यह हम लिख आये हैं कि निश्चयनय और 
व्यवहाारनयके द्वारा वस्तुनिरूपण अध्यात्मविषधयक भ्रन्धोर्में ही विशेष रूपसे 
पाया जाता है। तथा आलाप पद्धतिकारने नर्योका-विवेचन करके 'पुनरप्यध्यात्म- 
भाषया नया उच्यन्ते! लिखकर जो अध्यात्म इृष्टिसे नर्योका अलगसे विवेचन 
किया है और गुरुवर्य गोपालदास जीने तदनुसार नर्थेके शास्रीय और 
अध्यात्म दो भेद किये हैं, ये सब बातें इस बात को बतलाती हैं कि वरुतु- 
विवेचनकी शास्त्रीय दृष्टिसे अध्यात्म दृष्टिमें श्रग्तर है। यदि ऐसा न होता तो 
अन्थकारोंको नयके थे दो भेद ही न करने पढ़ते, और दोनों नर्योके भेद- 
प्रभेदोमिं इतना अन्तर न होता और न दोनोंका क्षेत्र ही जुदा जुदा होता | 
शाख्रीय द्रव्याथिंक और पर्यायार्थिक तथा उनके नेगमादि सात भेदोंकी उप- 
योगिता शास्त्रीय वस्तुविवेचनर्मे हैे। इसी तरह निश्चय और व्यवहारकी 
डपयोगिता अ्रध्यास्ममें है। ओर इसका कारण यह है कि वस्तु विवेचनकी 
शास्त्रीय इष्टिसे अध्यात्म दृश्टिं अन्तर है। शास्त्रीय दृष्टि वस्तुका विश्लेषण 
करके उसकी तह तक पहुँचनेकी चेश करती है | उसकी इश्टिमें निमित्त कारणके 
व्यापारका भी उत्तना ही मूल्य है जितना उपादान कारणके व्यापारका । और 
पर संयोग जन्प्र अवस्था भी उतनी ही यथार्थ है जितनी स्वाभाविक अवस्था । 
जैसे उपादान कारणके विना कार्य नहीं होता वेसे ही नि्ित्त कारणके बिना 
भी कार्य नहीं होता । अतः कार्यकी उत्पत्तिमें दोनोंका सम व्यापार है। जैसे 
मिट्टीके बिना धट उत्पन्न नहीं होता जैसे ही कुम्दार चक्र आदिके बिना भी 
घट उत्पन्न नहीं होता । ऐसी स्थितिमें वास्तविक स्थितिका विश्लेषण करने- 
चाली शास्त्रीय दृष्टि किसी एकके पक्में अपना फैधला कैसे दे सकती है। इसी 
तरह मोक्ष जितना यथार्थ है संसार भी उतना ही यथार्थ है और संसार जितना 
यथायं है उसके कारण कलछाप भी उतने ही यथार्थ हैं। संसार दशा न केक्‍्स 
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जीवकी झशुछ दशाका परिणाम है और न केवल पुदूगलकी अशुद्ध दशाका 
परिणाम है। किन्तु जीव और पुदूगलके मेलसे उत्पन्ष हुई अशुद्ध दशाका 
परिणाम है। अतः शाखीय इश्टिसि जितना सत्य जीवका अस्तित्व है और 
” जिसना सर्व्य पुद्रालका अस्तित्व है उतना ही सत्य उन दोनोंका सेल और 
संयोगज विकार भी हे । वह सांख्यकी तरह पुरुषमें आरोपित नहीं है किन्तु 
प्रकृति और पुरुषके संयोगजन्य बन्धका परिणास है। अतः शा्खाय दृष्टिसे 
जीव, अजीव, आस्रव, बन्ध, संवर, निर्जरा पुण्य, पाप और मोक्ष सभी यथर्ष्थ 
और चस्तुभूत हैं। अ्रतः सभीका यथार्थ श्रद्धान सम्यर्दर्शन है। और चूँकि 
डसकी दृष्टिस कार्यकी उत्पत्तिमं निमित्त कारण भी उतना ही आवश्यक दे 
जितना उपादान कारण, अतः आत्म प्रतीतिमें निमित्तनत देव, शास्र और 
गुरु चगेरहका .श्रद्धान भी सम्यग्दर्शन है। उसमें गरुणस्थान भी हैं मार्गणा- 


स्थान भी हैं, सभी हैं। शास्त्रीय इृष्टिकों किसी वस्तु विशेषके साथ कोई पक्त-” 
पात नहीं है | वह वस्तु स्वरूपका विश्लेषण किसीके हित अहित्तको इश्में ' 


रखकर नहीं करती । 


सर्वार्थ सिद्धि ओर तस्वार्थ वार्तिकर्मे नर्योका विवेचन करते हुए शब्द नयके 
विवेचन पर यह आपत्ति उठाई है कि इससे तो लोक और शास्त्र दोनोंका 
विरोध होता है। तो उसका उत्तर देते हुए कहा गया है-- रहो विरोध, यहाँ 
तत्त्वकी मीमांसा की जाती है, तत्त्व मीमांसा करते समय मित्र और शत्रुका 
विचार नहीं किया जाता | ठीक यही शास्त्रीय दुष्टिकी स्थिति है, जो प्राय 
समस्त जैन शाखंमें दृष्टिगोचर होती है भर शाख्रार्थी विद्यान्‌ लोग जिससे 
सुपरिचित हैं। किन्तु अध्यात्म दृष्टि आत्म तत्त्वकी मुख्यतासे ही वस्तु तत््वका 
विवेचन करती है । 


२ आध्यात्मिक दृष्टिकोण- शास्त्रीय दृष्टिके सिवाय एक दृष्टि श्राध्यात्मिक भी 
है । उसके हारा आत्मतस्वकों लक्ष्यमें रखकर वस्तुका विचार किया जाता है। जो 
आत्माके आश्रित हो उसे अध्यात्म कहते हैं | जैसे वेदान्ती बद्धाको केन्द्रमे रखकर 
जगतके स्वरूपका विचार करते हैं वैसे ही अध्यात्मदष्टि आत्माको केन्द्रमे रखकर 
विचार करती है। जैसे वेदान्तमें ब्रह्म ही परमार्थ सत्‌ है और जरव्‌ मिथ्या है 
वैसे ही अध्यास्मविचारणामें एकमात्र शुद्ध बुद्ध आत्मा ही परमार्थ सत्‌ है और 
उसकी अन्य सब दुशाएं व्यवहारसत्य है। इसीसे जैसे शास्त्रय जषेत्र्से 
चस्तुतत््वका विवेचन द्रव्याथिक और पर्यायार्थिक नयोंके हारा किया ज्ञाता है 
वैसे ही अध्यात्ममें निश्वयनय और व्यवहारनयके द्वारा आप्मतत्वका विवेचन 


रब 
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किया जाता है। और निश्चय दृष्टिफो परमार्थ और उयवहार दृष्टिको अपरसार्थ 
माना जाता है, क्योंकि निश्चय दृष्टि आत्माके यथाथं शुद्ध स्वरूपको दिखलाती 
है और व्यवहार दृष्टि अशुद्ध अवस्थाकों दिखलाती है। अध्यात्मों सुमुक्त शुद्ध 
आएमतरवको प्रापस करना चाहता है उसकी प्रास्िके लिये सबसे प्रथम डसे उस 
इृष्टिकी आवश्यकता है जो आत्माके शुद्ध स्वरूपका दर्शन करा सकनेमें समर्थ 
है। ऐसी दृष्टि निश्चय दृष्टि है, अतः मुसुत्तके लिये वही दृष्टि भूतार्थ है। जिससे 
आत्माके अ्शुद्ध स्वरूपका दर्शन होता है वह व्यवहार दृष्टि उसके लिये कार्य- 
कारी नहीं है अतः वह अमभूनार्थ कही जाती है। इसीसे श्राचाय कुन्दकुन्दने 
समयप्राश्ततके प्रारम्भमें ववहारोंडभूद॒त्थो भूदत्यो देसिदो य सुद्धणशयो” लिखकर 
व्यवहार नयको श्रभूतार्थ और शुद्धनय अर्थात्‌ निश्चयनयकों भूत्तार्थ कहा है। 


इसकी व्याख्या करते हुये अम्ृतचन्द्र सूरिने लिखा है कि “व्यवहार नय 
अभृतारथ है क्योंकि वह अविद्यमान, असत्य, अभूत अर्थका कथन करता है! | 
इसको दृश्ान्त द्वारा स्पष्ट करते हुए उन्होंने कहा है कि 'कोचड़्से कलुपित हुए 
गदले जलको कीचड़ और जलका भेद न कर सकने वाले अधिकांश मनुष्य तो 
मैला ही अ्रमुभव करते हैं। किन्तु कुछ मनुष्य अपने हाथसे डाली गईं 
निर्मलीके प्रभावप्ते जल और मैलके सेदकों जानकर उस जलकों निर्मल ही 
अनुभव करते हैं। उसी तरह प्रबल कमंखूपी मलके द्वारा जिसका स्वाभाविक 
ज्ञायक भाव तिरोभूत हो गया है ऐसे आत्माका अनुभव करने वाल व्यवहारसे 
विभोहितमति अविवेकी पुरुष आत्साकों नाना पर्यायरूप अनुभव करता दै 
किन्तु भतार्थदर्शो मनुष्य शुदनयके द्वारा आत्मा और कमंका सेद जानकर 
शायकभावस्वभाव आत्माका ही अनुभव करता है। यहाँ शुद्धनय निमंलीके 
समान है । अतः जो शुद्धनयका आश्रय करता है चही सम्यफ दृष्ट होनेके 
कारण सम्यरदष्टी है किन्तु जो व्यवहार नयका आश्रय करता है वह सम्यग्दष्टी 
नहीं है । अतः कमसे भिन्न आत्माका अनुभव करने वालंके लिये व्यवह्ारनथका 
अनुसरण करना योग्य नहीं है |? 

इस व्याख्यासे अध्यात्ममें निश्चयनयको भूतार्थ और व्यवहारनयको अभूताय 
साननेक तथा एकको उपादेय और दूसरेको हेय कहनेका क्या हेतु है, यह स्पष्ट 
हो जाता है । 


निश्चयनय शुद्धरूपका दर्शन करता है इसलिये उसे शुद्धनय भी कहते हैं । 
आचाय कुम्दकुन्दने समयसार ( गा० १४ ) में शुद्धनयका स्वरूप बतलाते हुए 
कहा है कि -जो आत्माको अबद्ध, अस्परष्ट, अनन्य, नियत, अविशेष, और 


प्रस्तावना ््ज 


असंयुक्त जानता है उसे शुद्धनय जानो । इसकी ध्याण्या करते हुए अखतचन्द्र 
सूरिने लिखा है-'शिष्य पछुता है कि अब, अस्पृष्ट, आदिरूप आत्माकी अलनु- 
भति केसे होती है। उसका समाधान यह दे कि बद्ध, स्एृष्टच्य आदि सात 
अभतार्थ है अतः उनसे रहित आत्माकी अनुभूत्ति हो सकती है। हसी घातको 
इष्टान्तसे स्पष्ठ करते हैं | जेसे जलमें डूबे हुए कंमल्िनीके पत्तोंक्री जलमें द्ूबी 
हुई अवस्थाको देखते हुए उनका जलसे स्पृष्ट होना भूतार्थ है । फिर भी जब हम 
कमलिनीके पत्तोंके स्वभावको लक्ष्यमें रखकर देखते हैं तो उनका जलसे स्पृष्टपना 
अभूतार्थ है; क्योंकि कमलिनीका पत्र जलसे सदा अ्रस्परष्ट ही रहता है । इसी 
तरह आत्माकी अनादि पुदूगलकर्मांसे बद्ध और अस्पृष्ट अवस्थाका जब अनुभव 
करते हैं तो आत्माक्का बदूपना और स्पृष्टपना भूतार्थ है| किन्तु जब आत्माकरे 
स्वभावका अनुभवन करते हैं तो बद्ध-स्पृष्टपना अ्रभतार्थ है ।! 

आशय यह है कि श्रात्मा; दो रूप हैं एक स्वाभाविक और एक वैभाषिक | 
व्वाभापिकरूप वास्तविक होनेसे भतार्थ है और वैभाविक रूप औपाधिक या 
आओऔपचारिक होनेसे अभतार्थ है । भताथंग्राही निश्चयनय है और अभतार्थ- 
आंही व्यवहारतय है। जैसे मिट्टिके घड़ेको मिट्टीका घढ़ा कहना निश्चय है और 
चूँकि उसमें घी भरा है इसलिये घीबे: संयोगसे उसे घीका घढ़ा कहना 
व्यवहार है। जब उस घड़ेके साथ घीसे संयुक्त अ्रवस्थाकों देखते हैं तो घीका 
व्यवहार भतार्थ है किन्तु जब उसके स्वाभाविक मिट्टी रूपको देखते हैं तो वह 
अभतार्थ है । 

हसी तरह आत्मा अनादिकालसे कमंपुद्गलेसे बद्ध ओर स्पृष्ट होनेसे वद्ध 
और स्पष्ट प्रतीत होता है, कर्मके निमित्तसे होनेवाली नर नारक आदि पर्थायोसें 
भिन्न-भिन्न दृष्टिगोचर होता है, अविभागी प्रतिच्छेदोंमे हानि शद्धि होनेके 
कारण अनियत रूप प्रतीत होता है, दर्शन ज्ञान आदि गुर्योसे विशिष्ट प्रतीत 
होता है तथा कर्मके निमित्तस्ने होनेवाले रागद्वंघ मोह रूप परिणामोसे संयुक्त 
प्रतीत होता है। इस तरद व्यवहार ःयसे आए्मा बद्ध, स्पृष्ट, अस्य रूप, 
अनियत, विशिष्ट और संयुक्त प्रतीत होता है। व्यवहार नयकी इष्टिसे ये सब 
प्रतीतियाँ भूतार्थ हैं. किन्तु व्यवहार नयके द्वारा ज्ञायक स्वभाव रूप आत्माको 
नहीं जाना जा सकता ओर उसके जाने बिना आत्माको नहीं जाना जा 
सकता । अतः व्यवहार नयके प्रतिपक्षी शुद्धनयके द्वारा आत्माके असाधारण 
ज्ञायक भावको लक्ष्यमें रखने पर उक्त सब भाव अभूतार्थ हैं। 

सारांश यह है कि पर द्रव्यके संयोगसे अशुदधता होती है। उसमें मूल 
द्रव्य अन्य द्रव्य रूप नहीं हो जाता, केवल पर द्रव्यके संयोगसे अवस्था मल्तिन 
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हो जाती है। द्रव्य दृश्टिसे तो द्रव्य वहीका वही है किन्तु यदि पर्याय दृष्टिसे 
देखा जाये तो मलिन ही दिखाई देता है। इसी तरह आत्माका स्वभाव ज्ञायक 
सात्र है किन्तु उसकी अवस्था पुदूगल कमके निमित्तसे रागादिख्प समलिन 
हो रही है। यदि पर्याय दष्टिसे देखा जाये तो वह मलिन ही दिखाई देती 
है। किन्तु यदि द्रव्य दष्टिसे देखा जाये तो ज्ञायक रूप तो ज्ञायक रूप ही हैं 
वह जड़ रूप नहीं हो गया है। अतः द्वव्य इच्टिमें अशुद्धता गौण है, व्यवहार 
है, अभ्ृतार्थ है, असत्यार्थ है, उपचरित है। और दव्य दृष्टि शुद्ध है, निश्चय 
है, भूतार्थ दे, सत्याथ है, परमार्थ है । 

आशय यह है कि शुद्धता और शशुद्धता दोनों वास्तविक हैं, 
किन्तु अशुद्ता परद्रठ्यके संयोगसे होती है, जब कि शुद्धता स्वभ्ावभूत 
है| इतना ही दोनोंमें अन्तर है। जो नय अशुद्ध दशाका अनुभव कराता है 
उसे हेय इसलिये कहा है कि अशुद्ध नयका विषय संसार है ओर संसार 
हुःखमथ है। यदि आत्मा पर द्ब्यसे भिन्न हो तो संसार सिटकर दुःख भी 
मिट जपये | अतः दुःखको मिटानेके लिये शुद्धनयका उपदेश है। अशुद्धनयकों 
असत्यर्थ कहनेसे यह मतलब नहीं लेना चाहिये कि अशुद्धता सर्वथा अवास्त- 
बिक है। किन्‍नु से आगन्तुक सानकर हेय समझना ही उचित है | अत 
स्वरूपकी प्राप्तिके लिये अशुद्ध दर्शी अशुद्धबभ्थ उपयोगी नहीं है, शुद्धनय्र ही 
उपयोगी है। इसलिये आत्मार्थीको शुद्धनयका आलम्बन लेना ही श्रेयस्कर है। 
स्वरूपकी प्राप्ति दोनेपर शुद्धनयका भी अवलम्बन छूट जाता दै । 


प्रवचन सार ( गा० २६० ) को टीकामें अत चन्द्र सूरिने शद्धदवव्यके 
निरूपकको निश्चयनय ओर अशुद्ध द्वृव्यके निरूपककों ब्यवहारन्य अतलाया 
है और आगे लिखा है-.. 


“उमावप्येती स्तः शुद्धागुद्धस्विनो मयथा द्वब्यस्थ प्रतीवमानत्यात्‌ । किन्त्यत् 
निश्चयनयः साधकतमलादुपात्त; साध्यस्य हि शुद्धत्वन द्रब्यस्य शुद्धत्वचोतकत्वात्‌ 
निश्रयनय एवं साधकतमो न पुनरशणुद्धद्योतको व्यवहारनय: |? 


अर्थात्‌-हैं दोनों ही नय वस्तुभत, क्‍योंकि शद्ध और अशद्ध दोनों रूपसे 
यकी ग्रतीति होती है। किन्तु यहाँ सत्यक्तम होनेसे विश्रयनयका ग्रहण 
किया है क्योंकि साध्य शद्ध आत्मा है अतः द्वस्यकी शब्धताका प्रकाशक होनेसे 
निश्चयनय ही उसमें सापत्रकतम हैं। अशू स्वरूपका प्रकाशक व्यवहासर्तय 
उसमें साधकतम नहीं है। 


अस्ताका ८७ 


अतः चूँकि अशुद्ध दुशा वास्तविक है इसलिये उसका दुशक अथवा 
प्रसूपक व्यवहारतय भी वास्तविक है। किन्तु शुद्ध दशा जैसी वास्तविक है 
अश॒द्ध दशा उस रूपमें वास्तविक नहीं है; क्योंकि शुद्ध दशा वस्तुकी स्वाभात्रिक 
अवस्था है, अतएवं स्थायी और यथार्थ है। किन्तु अशुद्धवशा परद्वव्यकै 
संयोगसे होती है, अतः आगन्तुक होनेसे अस्थायी और अयथार्थ है। इसीलिये 
उसका दुर्शक्ष व्यवहारनय अमूतार्थ कद्दा जाता दै | ऐसे नयका शुद्ध स्वरूपकी 
प्राप्तिमें परम्परया उपभौग भले ही दो, किन्तु साधकतमपना नहीं है । इसी- 
लिये वह हेय है। “किन्तु सभी अवस्थाओंमें सभीके लिये वह हेय नहीं है, 
निचली अवस्थामें स्थित जीवोंके लिये वही उपयोगी होता है । 


६ व्यवहारनय भी उपादेय है-- 

समय प्रात ( गा० १२ ) में कुन्दकुन्द स्वामी ने कहा है --जो परम- . 
भावदर्शी हैं उनके लिये तो शद्धका कथन करनेवाला शुद्धनय ही जानने योग्य 
है किन्तु जो अपरमभावमें स्थित हैं वे व्यवहारनयके हारा उपदेश करने 
योग्य हैं । 

अमत चद्धजीकी टीकाके आधार पर पं० जयचन्दजीने परम भावदर्शा 
का श्र्थ किया है--जे शुद्धनयताई पहुंच श्रद्धावान भये तथा पूर्ण ज्ञान 
चारित्रवान्‌ भये!'। और जो श्रद्धा तथा ज्ञानके और चारित्रके पूर्ण भावको नहीं 
पहुँचे हैं, साधक श्रवस्थामें स्थित हैं उन पुरुषोको अपरम भावों स्थित 
कहा है। 

गाथा १२ के 'अपरमे टिंदा भावे' का श्र्थ करते हुए जयसेनाचार्यने 
लिखा है--“अपरमे अशुद्ध असंयतसम्यग्डष्ट्यपेक्षया आरवकपेक्षया वा सराग 
सम्यग्द्श्ल्क्ष्ण शुभोपयोगे प्रमत्ताप्रमत्तसंयतापेक्षया च भेदरत्नत्रयलक्षणों वा 
ठिदा स्थिता: ? 

अर्थात सातवें गुणस्थान तकके जीव अपेक्षा सेदसे अ्रपरम भावमें स्थित 
हैं। और उनके लिये उयवहारनयसे उपदेश करना योग्य है। समयसारकी 
शरतसस्याति वचनिकाके प्रारम्भमें प॑> जयचन्दजीने भी यही बात लिखी है। 
उन्होंने लिखा दै-- 

“बहुरि ऐसा जानना--जो स्वरूप की प्राप्ति दोब श्रकार है, प्रथम तो 
यथार्थ ज्ञान होय करि अश्रद्धानर्प सम्यग्दर्शन होगा। सो यह तौ अविरत 
सम्यर्दष्टि चतुर्थ गुणस्थानवर्तोके भी होय है । तहाँ बाह्य व्यवहार तो श्रविरत 
रूप ही रहे । तदाँ बाह्य व्यवहारका आलस्बन है ही | अर अन्तरंग स्वनयक्त 
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पत्षपात रहित श्रनेकान्त तत्त्वार्थकी श्रद्धा होय है। बहुरि जब सयमधारि 
प्रमत्ताप्रमत्त गुणस्थानवर्ता थ्लुनि होय अर जहाँ ताह साज्ाव्‌ शुद्धो पयोगकी 
प्राप्ति न होय श्रेणी न चढ़े, तहाँ शुभरूप व्यवहारका ही अवलंबन हैं । बर्हुरि 
दूजा साक्षात्‌ शुद्धोपपोगरूप वीतराय चारित्रका होना सो अनुभवमें शुद्धोप- 
योगकी साक्ात्‌ प्राप्ति होयथ, तामैं ब्यवहारका भी आलस्बन नहीं, अर 
शुद्धनयका भी आलस्बन नहीं । जानें आप साक्षात्‌ शुद्योपपोगरूप भया तब 
नयका आलम्बन काहेका ? नयका आलम्बन तौ जेते राग अंश था तेतेंहि था । 
ऐसे अपने स्वरूपकी प्राप्ति भग्रे पीछे पहलैतों श्रद्धामें नयपक्ष मिद्दैहै। पीर्ड 
साज्ञात्‌ बीतराग होय तब चारित्र सम्बन्धी पक्षपात मिट्रे है। ऐसा नहीं, जो 
साज्षात्‌ बीतराग तौ भया नाहीं अर शुभ व्यवहारक्‌' छोडि स्वच्छुन्द प्रमादी होय 
प्रवतें । ऐसा होय तौ नय विभागमैं समझा नाड़ी, उलट मिथ्यात्व ही दृढ़ भया ।? 


उक्त गांधा १२ के ऊपर ओरीकानजी स्वामीने अपने प्रवचनमें भी साधक 
अवस्थामें व्यवहारको प्रयोजनीभूत बतलाया दै। उन्होंने कहा है -'जो शुद्ध- 
नय तक पहुँचकर पूर्ण श्रद्धा ज्ञान-चारित्ररूप हो गये हैं उनके लिये शुद्धनय 
ही प्रयोजन भूत है क्योंकि उनके पूर्ण होनेका विकल्प नहीं रह गया है। किन्तु 
जिसने पूर्ण निर्मलकी भ्रद्धाकी है और जो साधकदशारूप मध्यम भावका 
अनुभव करता है उसे रागको दूर करके क्रमशः आंशिक स्थिरताकों बढ़ानेका 
व्यवद्दार प्रयोजनभूत है। » »< »८ जो पूर्ण चारित्न दशाको प्राप्त नहीं हुए 
सध्यद्शा ( चौथेसे छठे गुण स्थान तक ) में वर्तमान हैं वे जब स्वरूपमें स्थिर 
नहीं हो सकते तब उनके शुभ भावरूप व्यवद्वार होता है। >»< ८ »८ तत्वकी 
यथार्थ प्रतीति होने पर अन्‍्तरंगरे जो आंशिक स्थिरता श्रकट होती है उसे 
श्रावककी पाँचवी भूमिका कहते हैं । शुद्ध दृष्टिके बलसे तीन कपायोंकी चौकड्ड:का 
अभाव करके अन्‍्तरंगर्मे चारित्रकी विशेष स्थिरता प्रकट करनेवाली मुनि दुशा 
छठे गुण स्थानमें होती दे । और उससे विशेष स्थिरता, एकाप्रता, निर्विकर्प 
ध्यान दशा सातवें ( अप्रमत्त ) गुणस्थानमें मुनिके होती है। उस समय 
बुद्धि पूरक विकल्प नहीं होता, में अनुभव करता हूं, आनन्द जेता हूँ, ऐसा 
विकल्प नहीं होता, वह तो अन्तरह्नमें स्वरूप अखण्ड आनन्द अनुभव करते 
हैं। वे जब सविकत्प दशामें होते हैं तब ( छुठे गुण स्थानमें ) तत्वका मनन 
शिष्यकों उपदेश देना, शा््रेकी रचना करना इत्यादि शुभ व्यवद्दार तथा 
आदारादि सम्पन्धी विकल्प बीचमें आ जाता है।? ( समय० परव०, ३ भा० 
४४ ३४१ ) 


प्रस्तावना <ह 


उक्त सब व्याख्यानोंसे यह स्पष्ट है कि शुद्धोपयोगकी दशामें जो नहीं 
थहुँचे हैं, दूसरे शब्दोमें जो श्रेणीमें स्थित नहीं हैं ऐसे सातवें गुर स्थान 
परयन्त जीव अ्परम भावमें स्थित लिए गये हैं। उनके लिए व्यवहार नयसे 
उपदेश करना योग्य है। किन्तु जो व्यवहारकी सीमाका अतिक्रमण करके परम 
भावमें स्थित हैं उनके लिये तो एक मात्र शुद्धनय ही भ्रयोजनीभूत है । 

इस कालमें तो इस ज्षेत्रमें सातवें गुणस्थानसे ऊपर फोई जीव पहुँच ही 
नहीं सकता। अतः इस भरत चेन्नमें जितने मनुप्य हैं वे सभी अपरम भाप 
स्थित हैं अतः उनके लिये तो ब्यवहारनय ही प्रयोजनीमूत है। अतः कुन्दकुन्द 
स्वामीके आदेशालुसार वे सब व्यव्दारनय द्वारा ही उपदेश करनेके योग्य हैं, 
डसीसे उनका कल्याण हो सकता है । 


७ व्यवहार नयकी भूताथेता और उपादेयता-- 


समयसार गाथा १३ में कद्ा है कि भूतार्थनयले जाने गये नो तत्त्व 
सम्यग्द्शन है। इस गाथाकी टीकार्मे अम्ृतचन्द्रगे लिखा है--कि इन नो 
तत्त्वोकी यदि बाह्य इश्टिसे देखा जाये तो जीव और पुदूगलकी अनादि बन्ध 
पर्यायका अनुभवन करनेसे ये सभी भूतार्थ हैं। और एक जीव द्वब्यके 
स्वभावका अनुभवन करने पर ये सभी अभृत्तार्थ हैं। इसी तरह भरन्तद शिसे 
देखने पर जीव तो ज्ञायक भावरूप है। जीवके विकारका कारण अजीब है। 
पुण्य, पाप, आंस्तव, संवर, निजरा, बन्ध और मोक्ष थे सब अकेले जीवके 
विकार नहीं हैं। किम्तु अजीवके विकारसे जीवके विकारके कारण 3त्पश्ष हुए हैं। 
इन नौ तत्त्वोकी जब जीव स्वभावकों छोड़कर स्व और परके निमित्तसे होनेवाली 
एक उ्त्यकी पर्याय रूपसे अनुभव करते हैं तो ये भूत्तार्थ हैं। और जब जीववे 
कभी न चिकने वाले स्वभावकी अपेक्षा देखते हैं तो ये अश्रभूतार्थ हैं! । 

आगे और लिखा है कि-एकस्वरूपसे प्रकाशभान आत्माक्रे जाननेके 
उपायभूत जो प्रमाण नय निज्षेप हैं वे भी भूता्थ और अभूतार्थ हैं। 
अमाता प्रमेयके भेदका अनुभव करते हुए प्रमाण भूतार्थ हैं, और जीव स्वमाष- 
का अनुभवन करनेपर अमताथे है। बव्यार्थिक पर्यायार्थिक नय भी द्ृब्य और 
पर्यायका भेद रूप अनुभवन करनेपर भूतार्थ हैं और शुद्ध चैतन्य स्वरूप जीवका 
अनुभवन करनेपर अभृतार्थ हैं। 

सारांश यह है कि अपने अपने विषयकी इष्टिसे सभी व्यवहार भूतार्थ है 
किन्तु शुद्ध चेतन्‍्य स्वरूप जीवके अनुभवनकी दृष्टिसे सब अभतायथ हैं। अत; 
साधक अवस्थामें ज्यवहार भी भूतार्थ और उपादेय दे । 


६० आश्ृत-संग्रह 


व्यवहार निश्चयका साधन है-- 

गाथा १२ की उत्थानिकामें श्री कॉनेजॉर्ड स्वामीके प्रवचनेंमें भी लिखा दै--- 
“सम्परज्षान होते ही जीव पूर्ण निर्मल नहीं हो जाता । बीचमें विकब्प भाते हैं । 
इसलिये पूर्ण नि्मलता प्रक". करनेकी भावना करना, स्थिरताकी बूद्धि करना 
इत्यादि जो व्यवदार-साधक भाव हैं वह पूर्ण होनेके पदले न रहे ऐसा नहीं 
होता । परमार्थकों लक्ष्यमें लेना सो निश्चय और उस तक पहुँचनेकी अन्तर गकों 
भावनारूप जो प्रयत्न सो व्यवदार है | (० ३४० समयसार प्रवचन भा० १ ।) 

अतः निश्चय और व्यवदरमें साथ्य साधन भाव हैं। पद्चास्तिकायकी 
दीकामें अस्ृतचन्द्र सूरीने भी इस बातको स्वीकार किया है। गाधा १६० में 
आचार्य कुन्दकुन्दने कहा है कि धर्म आदिका श्रद्धानरूप सम्बन्दर्शन, अंगों 
ओर पर्वोका ज्ञान तथा तपमें चेष्टारूप सम्यकू चारित्र यह व्यवहार सीच माय 
है ।? इसकी टीकार्मे अस्त चन्द्रने कहा है-- निश्चय मोक्ष मा्गके साधन रूपसे 
यह पर्वोद्दिष्ट व्यवहार मोक्ष मार्गका कथन है? । तथा झागे लिखा है-'सत्र 
और पर कारण रूप पर्यायाश्रित तथा साध्य साधनके भेद भावक्रो लिग्रेहुए जो 
व्यवहारनय है, यह उस व्यवहारनयका आश्रय लेकर मोक्षमागका कथन है। 
जैसे स्वर्शपाषाण प्रदीत्त अग्निके संयोगसे शुद्ध स्वर्ण हो जाता है वैसे ही 
यह व्यवहार मोक्षमार्ग अन्तद शिचाले जीवको ऊपर ऊपरकी परम रमणीक शुद्ध 
भूमिकाओं में विश्रान्तिकी निष्पत्ति करता हुँआ स्वयंसिद्ध स्वभाव रूपसे एरिणमन 
करते हुए निश्चय मोक्ष सा्गका साधन होता है ।! गाथा १६१ की टीकामें 
कहा है कि व्यवहार मोक्ष सार्गके साध्यभावरूपसे निश्चय मोक्षमागंका यह 
कथन है। इस गाधामें आचाय कुन्दकुच्दने कहा है -- सम्यग्द्शन सम्यग्जान 
और सरयकच रित्रसे समाहित तद्गप हुआ जो आत्मा दे, निश्चयनयसे वही 
मोज्षमार्ग है। न वह कुछ करता है और न श्रन्यका त्याग करता है (? 

इसकी टीकार्मे श्री अस्रतचन्द्र सूरीने लिखा है क्रि-सम्यग्द्शन, सम्यग्जञान 
और सम्यकचारिन्न रूप आत्मा ही निश्रये मोक्षम्ार्ग है क्‍योंकि वह नियमसे 
जीवके स्वभावमें स्थिर चारित्र रूप है। यह जीव जिस किसी तरह अनादि- 
कालीन अश्ञानके हटनेपर व्यवहार मोक्ष सार्गको अपनाता है तब तत्वा्थका 
अश्वद्धान, अंगप्वंगत अज्ञान ओर तपको न करने रूप प्रवृत्तिको व्यागकर 
तत्त्वा्थका श्रद्धान, अ्रंगपवेका ज्ञान और तपमें चेशाको अहण करता है । 
इस तरह अब तक जिसे ग्रहण किया थां उसे छोड़ता है और जिसे छोड़ 
रखा था उसे अहण करता है। ओर इस श्रकार भेद भावरूप व्यवदारकों 


अस्तावचना है 


अपनाता है। पश्चात्‌ अपने श्रभिश्रायर्में उसको दूर करनेका भाव रखकर 
जिस कालमें यह आत्मा विशिष्ट भावनाके सोच वश अपने स्वभावभूत 
सम्यग्दर्शन सम्यग्ज्ञान और सम्यक्चारित्रके साथ अंगांगी भावरूप परिणतिके 
द्वारा सदात्मक होकर त्याग और उपादानके विकलपसे शून्य होनेके कारण भेद- 
व्यवहारको समाप्त करके सुस्थिर होता है उस समय यही श्राव्मा जीव स्वभावमें 
नियत चारित्ररूप होनेसे निश्चयसे मोक्षमा्ग कहा जाता है। अत; निश्चय और 
व्यवहार सोक्षमार्गमें साध्य साधन भाव प्री तरहसे घटित होता दे ए 


सारांश यह है कि निश्चय साध्य है ओर व्यवहार उसका साधन है साधनके 
बिना साध्यकी प्राप्ति नहीं होती । जैसे किसी ऊँचे महलकी छुतपर सीढ़ीके 
डंडों पर पैर रखे बिना नहीं पहुँचा जा सकता वेसे ही प्रारस्भमें व्यवहारका 
अवलम्बन लिये बिना निश्चयकी प्राप्ति संभव नही है । किन्तु व्यवहारके दास 
निश्चकी प्राप्ति तसी होगी जब निश्चयकी ओर लक्ष्य होगा । औ्रौर जैसे मनुष्य 
सीढ़ी पर पैर इसलिये रखता है कि डसे छोड़ता हुआ आगे की ओर बढ़ता 
चला जाये । यदि कोई सीढ़ीको ही पकड़कर बैंठ जाये और उसके द्वारा महलपर 
चढ़नेकी बात भुला बैठे तो वह ज्िकालमें भी महलपर नहीं पहुँच सकता ६ 
उसी तरह यदि कोई निश्चय लक्ष्यको भुलाकर व्यवहारकों ही साध्य मानकर 
डसीमें रम जाता है तो उसका व्यवहार निश्चयका साधक नहीं है । जो साधक 
निश्रयपर लक्ष्य रखकर उसीकी ग्राप्तिके लिये तन्‍्मय होता हुआ अन्यगति न 
होनेसे व्यवहारको अपनाता है वह उसे उपादेय समझकर नहीं अपनाता, 
दैय समककर ही अपनाता है। ऐसा ही व्यवहार निश्चयका साधन होता है । 
ऐसा साधक ज्यों ज्यों निश्चयक्री ओर बढ़ता जाता है त्यों त्यों अशुद्धू परिणति 
रूप भेदसूलक व्यवहार छुटता जाता है और ज्यों ज्यों वह छूटता जाता है 
त्यों व्यों साधक निश्रयक्ी ओर बढ़ता जाता है। जो व्यवद्दारकों अपनाकर 
डसीमें रम जाता है वह साधक ही नहीं है । सच्चे साधककी दृ्टिसे एक 
कणके लिये भी निश्चया लक्ष्य ओकल नहीं होता। और वह व्यवद्वारकों उसी 
तरह अपनाता है जैसे कोई पतित्रता नारी अपने पतिके पास जानेके लिये किस्ली 
सदाचारी परपुरुषके साथ यात्रा करना स्वीकार करती है | उसका मन थात्रा 
करते हुए भी अपने पतिमें ही रहता है | बढ सदा यही सोचती रहती है कब पर 
प्रुषका सड़' छूटे । वह उस संगको एक क्षणके लिये भी ग्राह्म नहीं मानती । 
न्तु लाचार होकर ही उसे स्वीकार करना पड़ा है क्योंकि उसके बिना वह 
अपने पतिके पास नहीं पहुँच सकती थी । इसीसे अम्हतचन्द्र सूरीने व्यवहारको 


चला 


€२ प्रानुत-सं ग्रह 


निश्चयकरा साधन बतलाकर भी पृवंपदर्मे स्थित जनोंके भी व्यवहारके हस्ताव- 
लम्बन रूप होने पर खेद ही प्रकट किया है-- 


व्यवहरणनय; स्यायद्पि प्राक्‌ पदव्या- 
मिह निहितपदानां हम्त हस्तावलम्बः | 

£ पुण्य-गाप और शुभोपयोग--- 

समयसारके. पुण्य--पापाधिकारकी पहली ही गाथामें कुन्दकुन्दने 
कहा है -- अशुभ कर्स कुशील और शुभकर्म सुशील हैं । किन्तु जो कर्म 
जीवको संसारमें प्रवेश कराता है वह सुशील कैसे है ? 

आगे उन्होंने लिखा है--जैसे सोनेकी सांकल भी जीवकों बाँधती है और 
लोहेकी साकंल भी जीवको बाँधती है इसी तरहसे शुभ और अशुभ कस भी 
जीवक़ो बाँधते हैं। अ्रतः कुशीलेंकी संगति मत करो, उनसे राग मत करो । 

इस तरद्द यद्यपि पुण्यकों सोनेक्री सांकलकी ओर पापको लोहेकी साँॉकलकी 
डपमा देकर दोनोंके अन्तरको स्पष्ट कर दिया है । किन्तु चू कि दोनों ही बन्ध 
स्वरूप होनेसे संसारके कारण हैं अतः दोनोंको ही स्याज्य बतलाया दे | इसी 
तरह प्रवचरुसारसें भी शुभोपयोगकी तथा डससे होने बाले पुण्य कर्मकी 
बुराई की है और उसे त्याज्य बतलाया है। यह वस्तुस्थिति है। किन्तु 
जिनकी दृष्टि लोहे और सोनेके भेदपर ही अटकी हुई है और जो उसके 
चन्धनरूप परिणामकी ओरसे बेखबर हैं उन्हें पुण्य पापको एक ही पलडेमें 
रखना नापसन्द है। उनकी दृष्टिमें सोना कीमती वस्तु है भले ही बह भी 
भार स्वरूप हो | 

किन्तु जो दूरदर्शी हैं. उन्हें पुण्य पापकी समता इसलिये पसन्द नहीं हैं 
कि दोनोंको समान जानकर जो लोग पुण्यमें लगे हुए हैं वे भी पुए्य करना 
छोड़ देंगे । किन्तु जगदुद्धारक आचायनि पुण्य पापको समान इसलिये नहीं 
बतलाया कि लोग पुण्य छोड़कर पापमें क्षण जायें । जो ऐसा कर सकते हैं 
वे इस डउपदेशके अपाज्न हैं। यह उपदेश उनके लिये है जो पापको छोड़कर 
पुण्यमें लगे हैं। उनसे पापकी तरह पुण्यको भी छुड़वाकर डस स्थितिमें 
पहुँचा देना उनका लक्ष्य है जहाँ पु्य और पापके बन्धनसे छुटकारा मिल 
सके । यही अध्यात्मका लक्ष्य है। 

प्रदचनसारका भारम्भ करते हुए आचार्य कुन्दकुन्दने उपयोगके तीन भेद 
किये हैं अशभोपयोग, शुभोपयोग और शुद्धोपयोग । गाथा ११,१३२ में प्रत्येकका 
फल बतलाया है... घिर्म रूप परिणत हुआ आत्मा यदि शुद्धोपयोगसे युक्त 


प्रस्तावना ध्ष 


होता है तो मोक्ष सुखको पाता है और यदि शभोपयोगस्रे युक्त होता दे तो . 


स्वर्ग सुख पाता है। किन्तु अशभोपयोगसे युक्त आत्मा कुमजुष्य, पिय॑ज्ञ 
और नारकी होता हुआ सं जारमें परिभ्रमण करता है तथा भ्रत्यन्त दुःख उठाता 
है ।? इत फलोंसे तीनोंकी स्थिति स्पष्ट हो जाती है। यहाँ ध्यान देनेकी बोज 
यह है कि शुद्धोपयोगीकी तरह शुभोपयोगवालेकों भी धमे परिणत आत्माके- 
रूपमें स्वीकार किया है। और अम्ृतचनद्वने भी 'यदा तु धर्मपरिणतस्वभावो 5पि 
शभोपयोगपरिणत्या संगच्छते!ः लिखकर शभोपयोगरूप परिणतिको 

धर्ममें ही सम्मिलित किया है, अशभोपयोगकी तरद्द उसे अधमे नहीं कहा । 
चूंकि अशभोपयोगमें चारित्रका लेश भी नहीं है अतः उसे अत्यन्त हेय कहा 
है। किन्तु शुभोपयोगवालेको “कर्थचिद्विरुड॒कार्यकारिचारिन्र:ः कहा है। 
अर्थात्‌ उसका आचरण यद्यपि चारिश्रकी सीमामें आजा है कित्तु वह कथंचित्‌ 
विरुद्ध कार्यकारी है । ह थे 


आगे गाथा ६६ में बतलाया है - 'जो देवता, यति और गुरुकी पूजामें 
दानमें, शीलमें और उपवास वगैरह करनेमें अनुरागी है वह आत्मा शभोपयोगी 
है। और उसका फल इन्द्रिय सुख है।! आगे इन्द्िय सुखकों बुराई बतलाते. 
हुए शुभोपयीग और अशुभोपयोगमें तथा डनके फल पुण्य और पापमें कोई 
प्रन्तर नहीं बतलाया है । और गाथा ७७ में तो यहाँ तक लिख दिया है कि 
जो पुण्य पापमें कोई भेद नहीं है? ऐसा नहीं मानता वह व्यक्ति मोहमें पड़- 
कर इस भयानक अपार संसारमें भटकता रहता है।! 


इसकी टीकामें अस्त चन्द्र सूरिने लिखा है कि--'उक्त प्रकारसे शुभोपयोग 
और अशुभोपयोगके युगलकी तरह तथा सुख और दुःखके युगलकी तरह 
यथार्थ में पुर्य और पापका युगल नहीं बनता; क्योंकि पुण्य और पाप दोनों 
ही आत्माके धर्म नहीं है। किन्तु जो सोने और लोहेकी बेड़ीकी तरह इन 
दोनोंमें भेद मानता है और पुण्य अहसिन्दर आदि सम्पदाका कारण है पेसा 
सानकर ध्मानुराग करता दै, शुद्ोपयोग रूप शक्तिका तिरस्कार करनेवाला वह 
ठयक्ति चित्तके सरागी होनेके कारण संसएमें दुःख ही डठाता है ।? 

अम्हतचन्द्राचार्य ने शभोपयोग और अशुभोपयोगके भेदको तो स्वीकार 
किया किन्तु घुणय और पापके भेदको स्वीकार नहीं किया ; क्योंकि युरुथ पापसें 
सेद मानकर पुण्य संचयमें लगनेवाला व्यक्ति शुभोपयोगके यथार्थ डद्द श्यसे 
भटककर शद्धोपयोगको अपनानेकी ओर नहीं बढ़ता, और पुण्यको ही उपादेय 
मकर शंसोपयोगमें ही रस जाता है। अशभोपयोगकी तरह सुसमुत्षुके लिये 
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सेसा शुभोपयोग भी हेय है। अशुभोपयोगको छोड़कर शभोपयोगमें लगना 
तभी कार्यकारी है जब लक्ष्यमें शुद्धोपयोग हो । 


इसीलिये आगे गश्था ७६ में कहा है--जो पाप पूर्ण आरस्भको छीडकर 
शुभ आचरेणर्मे लगा है वह यदि राग द्वघ सोहको नहीं छोड़ता तो वह 
शुद्धात्माको प्राप्त नहों कर सकता । किन्तु इस सम्बन्ध एक बात और भी 
उल्लेखनीय है | 


१० कुन्दकुन्दने प्रन्थ रचना श्रमणयोंकी लक्ष्यमें रखकर की है-- 

कुन्दकुन्दुके अन्थोंके अभ्यासियोंको यह बात नहीं भुला देना चाहिये कि 
इम्दकुन्द स्वासीने मन्‍्थ रचना मुख्य रूपसे श्रस॒णोकों लक्ष्यमें रखकर की है। 
इसका मतलब यह नहीं हे कि श्रावकोको उनके ग्रन्थ नहीं पढ़ने चाहियें । 
किन्तु पढ़ते समय इस दृष्टिको णकों यदि सामने रखा जाये तो बहुतसी आञान्तियाँ 
दूर हो सकती हैं। नीचे हम अपने कथनके समर्यनमें कुछ प्रमाण डपस्थित 
करतें हैं । 

प्रचचनसारका आरम्भ करते हुए आचार्य कुर्दकुन्दने पाँचवी गाथामें 
कहा है कि उन अहंन्त सिद्ध आदि पश्च परमेष्ठटियंके विशुदध दर्शन और 
विशुद्धज्ञान जहाँ प्रधान हैं ऐसे आ्राश्ममको पाकरके में साम्यभावकों धारण करता 
हूँ जिससे निर्वाएकी प्रासि होती है ।? 


इस कथनके द्वारा चह अपने व्याजसे पशञ्चपरमेष्टियोंके ज्ञान-दर्शनप्रधान 
आश्रममें रहने वाले श्रसणोंकोी साम्यभावरूप वीं तराग चांरित्रको धारण करनेकी 
प्रेरणा करते हैं और श्रन्त तक डसीको उपादेय बतलाते हैं जिससे बे उस 
आश्रमको पाकर भी शुभोपयोग रूप प्रवृत्तिमें ही न रम जायें | पाठक जानते 
हैं कि साम्यभावरूप चीतराग चारिन्नकी प्राप्ति उन्हें ही होती है जो सावध- 
योगका त्याग कर देते हैं | उन्हींका भोह दूर करनेके लिये अशुभोपयोगकी तरह 
शुभोपयोगको भी छोड़नेकी प्रेरणा कुन्दकुन्द स्वासीने की हे। इसीसे गाधा 
७६ की उत्थानिकार्म अम्तचन्द्राचायंने लिखा है---'यदि सर्वसांव्योंगका 
त्याग करके मैंने चारित्रको धारण भी किया फिर भी यदि शुभोपयोगके चक्‍्करमें 
पद़कर मोह आदिका उन्मूलन न करूँ तो शुद्धास्माकी प्राप्ति कैसे हो सकती 
है । ऐसा सोचकर पुरीतरह से सन्नद्ध हो जाता है ।? 

तथा उसी ७६ गाथांकी टीकामें कद्दा है--“जो समस्त सावश्थोगके त्याग- 
रूप परमसामयिक चारित्रको धारण करके भी शभोपयोग बवृत्तिरूपी दुराचारिणी 
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स्त्रीके चक्‍्करमें पड़ जाता हे और मोहक्की सेनाको नहीं जीतता, महा खंकद 
उसके अति निकट है, वह निर्मक्त आत्माको कैसे प्राप्त कर सकता है ९ 

प्रवचनसारके ज्ञानाधिकारकी श्रन्तिम दो गायापश्रमें तो कुन्दकुन्दने 
भ्रमणोंका स्पष्ट निर्देश करते हुए कहा है-- जो मुनि अवस्थामें उक्त पदा्का 
श्रद्धान नहीं करता वह श्रसण नहीं है? ओर जो सोहकी इष्टिका घात कर 
चुका है, आगममें कुशल है, विराग चरित्रके प्रति उच्चत है वह महात्मा भ्रमण 
है और धर्म स्वरूप है ॥६१-४२र॥ 

इन गाथाओंसे हमारे कथनकी पूर्णतया पुष्टि हो जाती है । अ्रब प्रवचन- 
सारके शेयाधिकारकों लीजिए। उसमें प्रारम्भकी ३४ गाथाओंमें द्ृव्य सामान्यका 
निरूपण है । ३४ वीं गाथामें उक्त कथन का उपसंहार करते हुए कुन्दकुम्द 
स्वामी कहते हैं--कर्ता, करण, कर्म और कर्मंका फल ये चारों थ्रात्म रूप ही 
है ऐसा निश्चय करनेवाला श्रमण यदि अन्यरूप परिणमन नहीं करता तो शुद्ध 
आत्माको प्राप्त करता है । 


इस उपसंहार गाथासे भी स्पष्ट है कि ज्ेयाधिकारका कथन भी श्रमणको 
लक्ष्यमें रखकर किया गया हे । आगे द्वव्यका विशेष कथन करके अन्‍्तमें पुनः 
अ्रमणका उल्लेख आता है कि वह किसका ध्यान करता है। तीसरे अधिकारमें , 
तो श्रमण घर्का ही वर्शन हे | अतः प्रवचनसारका कथन अ्रमणको लक्ष्यमें 
रखकर किया गया है। अ्रब समयसारको लीजिये-- 

समयसारमें विषय प्रतिपादनका आरम्भ गाथा ६ से होता है। उसमें 
कहां है कि जो ज्ञायक भाव है वह न तो प्रमच है ओर न श्रप्रमत्त है। प्रमत्त 
और श्रप्रमत्त भावके निषेधसे ही ज्ञायकमावका या शुद्ध आत्माका कथन क्यों 
किया गया | भ्रमण अथवा सुनि प्रमत्त और अ्रप्रमत्त ! गुणस्थानवर्ता ही तो 
होते हैं | अतः जो श्रमण हैं ग्रथवा श्रमण होनेके अमिलाषी हैं उन्हें यह 
बतलाना है कि प्रमत्त या अप्रमत्त दशा ज्ञायक भावसे भिन्न है, शायक भाव 
तो न प्रमत्त है और न अ्रप्रसत्त | इस पहली गाधथाखे ही अन्थकारकी दृष्टिकी 
अभिव्यक्ति हो जाती है । 

वास्तवर्मं तो जिस भेद विज्ञानको सम्यक्स्व अथवा सम्यक्वका कारण 
बतलाया है अन्तले आखिर तक समयसारमें उसीका कथन है | तब प्रश्न हो 
सकता है कि भेद विज्ञानके बिना तो सम्पक्‍त्व नहीं होता और सम्पवत्वके 
बिना चारित्र नहीं होता । तब सम्थकत्वी मुनियोको लक्ष्य करके भेद विज्ञानका 
कथन करनेकी आवश्यकता क्या थी ? इसका उत्तर यह है कि आत्माके सिवाय 
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अन्य कोई पदार्थ मेरा नहीं है यह सामान्य भेद विज्ञान इश्विला सम्यग्दष्टि 
कहा जाता है । दूसरे शब्दोंमें जो आत्म दृष्टि है अर्थात्‌ जिसकी दृष्टि आत्मा 
पर है वह धम्यग्दष्टि है। किन्तु आत्मर्ष्टि होकर भी अ्रष्यवसानादि रूप भावों- 
को यदि अपना मानता हैं तो उसका सम्यक्त्व पूर्ण नहीं है। अतः सराग 
सम्यग्दष्टिको चीतराग सम्यग्दष्टि और खसराग चारित्रमें स्थितको वीतराग 
चारित्नमें स्थित करनेके लिये ही यह सब प्रयत्न है। इसीलिये उसका प्रारम्भ 
“श॒वि दोदि अपमत्तो ण पमत्तो? से किया गया है । 
कुन्दकुन्दके भाश््तोकोी ले लीजिये। सूत्र प्रानरत, लिग प्राभुत, भाव- 
प्राभभ्त ओर मोक्ष श्राभुत सुनिर्योकी ही शिक्षा और दीक्षासे ओत श्रोत हैं | 
चारित्र प्रात और बोध प्राश्रतमें भी उनके ही चारित्र तथा प्रथज्याका विशेष 
कथन है। असलमें निवृत्ति प्रधान मोक्षमार्गावलम्बी जैन धर्ममें सदासे झुनि 
घमंका ही महत्व (हा है। वही आदर्श मार्य माना राया है। गृहस्थ धर्म तो 
अपवाद मार्ग है। उसकी उपयोगिता भी तभी मानी गई है जब वह सुनि- 
धर्म धारण करनेमें सहायक हो | इसीसे कुन्दकुन्द स्वामीने चारित्र भाभृितमें 
गृहस्थ धर्मका वर्णन दो चार गाथाओंमें कर दिया है। 
अ्रत: उनकी रचनाएँ प्राथमकाल्पिकोंके लिये नहीं हैं। जिन्हें देव गुरु 
शाह्॒के स्वरूपका भान नहीं, सात तत्त्वोंसे जो अ्रपरिचित हैं, गुणस्थान, 
मा्गणा स्थान और जीव स्थानोंका जिन्होंने कभी नाम भी नहीं सुना, कर्म- 
बन्धकी प्रक्रियसे जो अनजान दै। नर्योका जिन्हें बोध नहीं दे, ऐसे लोग भी 
यदि समयसारके निश्चय और ब्यवह्दर कथनमें उतरते हैं तो उससे स्वयं उनक ३ 
ही अकल्याण है। यह तो संसार, शरीर और भोगेसे अन्तःकरणसे विरक्त 
अं. पश्चपरमेष्टीको अनन्य शरण रूपसे भजनेवाले उन तात्तिक पथके पाथिकोंके 
लिये है जिनको न व्यवहारका पक्ष है और न निश्चयका | क्योंकि समयसार 
पक्तातीत है ऐसा स्वयं कुन्दकुन्द स्वामीने कह है । 
११ चारित्र-- 
आचाय॑ कुन्दकुन्दने “दंसणमूलो धम्मो? लिखकर सम्यर्दर्शनको धर्मका 
मूल क्तलाया है और “चारित खलु॒ धम्मो! लिखकर चारित्रको धर्म 
बतलाया है । 
उन्होंने अपने चरित्त पाहुडमें चारित्रके दो भेद किये हैं-- एक सम्यकत्व 
चरण चारित्र और एक संयमचरणचारित्र । मोक्तकी प्ररप्तिके लिए निःशह्वित 
आदि गु्णोसे युक्त विशुद्ध सम्यग्दर्शनका सम्यरश्ञान पूर्वक पालन करना सम्यक- 


्रस्तावना € ३ 


लव चरण चारित्र है। यद सम्यकत्व चरण चारिन्त वास्खत्य, विनय, अनुकम्पा 
दानवृरत्ति, मोच्षमार्गके गु्णोकी प्रशंसा, उपयूदन, रक्षण, आजव आदि भावेखे 
पहचाना जाता हैं ( चा० श्रा० १०-११ ) | 

इस सम्यक्व्वचरणचारित्र भेदको स्वरूपाचरण चारित्रका प्ृ्चरू५ 
कहना उचित होगा। सम्यक्त्वचरण चारित्र ही स्वरूपाचरण चारिश्रके रूपमें 
परिवर्तित हुआ जान पड़ता दहै। यही संयमचरणचारित्रका मूल है। 
संयमचरणचारित्र सागार और अ्रनगारके भेदसे दो प्रकारका है। दार्शनिक 
आदि ग्यारह प्रतिमाएँ सागाश चारित्रके भेद हैं। इससे ग्यारह प्रतिमाझ्रकी 
परम्परा बहुत प्राचीन सिद्ध दोती दे । कुन्दकुन्दाचायने उनका स्वरूप नहीं 
बतलाया । केवल पाँच अखुब्र्तों तीन गुणब्रतों और चार शिक्षात्रतोंके नाम 
बतलाये हैं। श्रावक्का मूल धर्म ये बारह बत और ग्यारह प्रतिमाएँ रही हैं । 
अगुवतोंके भेदोंमें तो कभी कोई अन्तर नहीं पढ़ा। किन्तु गृणबत और 
शिक्षात्तके भेदोंमें अन्तर पाया जाता है। कुन्दकुन्दाचार्यने दिशा-विद्श 
प्रमाण, अनर्थद्‌रड त्याग, और भोगोपभोग परिमाणको गुणघ्रत कहा हैं 


तथा सामायिक, प्रोषष, अतिथिपूजा और सल्लेखनाको शिक्षातत्त कहा है । 
तस्‍्त्वार्थ सूत्रमें दिग्वत, देशवत और श्रनथंद्ण्डविरतित्रतको गरुणत्रत तथा 


सामायिक, प्रोषधोपवास, भोगोपभोग परिमाण और अ्रतिथिसंविभागबतको 
शीलब्रत कहा है। तथा सललेखनाका प्रथक्से ग्रहण किया है। रत्नकरंड 
श्रावकाचारमें गुणबत तो कुन्दकुन्दाचार्यके अनुसार बतलाये हैं किन्तु 
शिक्षान्रतोमें देशब्त, सामायिक, प्रोषध झोश वेयाबृत्यको रखा है। तथा 
सल्लेखनाका एथक्से अहण किया है। फिर भी रविपेणाचार्यके पद्सचरितमें 
तथा अन्य भी कुछ प्न्‍्थमें कुन्दकुन्दाचायंका ही अनुसरण किया गया है | 
इस तरह कुन्दकुन्दाचार्यने ग्ृहस्थधर्मके मूलभूत धतोंके नाम मात्र शिनाये हैं। 

अनगार अथवा मुनिधर्मंके विषयमें ही उन्होंत्रे विशेष कहा है। प्रवचन- 
सारका अन्तिम भाग मुनिधर्मसे ही सम्बद्ध है। उसमें उन्होंने दीक्षा लेनेकी 
विधिसे लेकर सभी आवश्यक बारतोंका कथन कर दिया है। उसीमें झुनिरयोके 
२८ मूलगुण बतलाये हैं। और साधुके योग्य उपधि आदिका भी कथन 
करते हुए उत्सर्ग ओर अपवादमें सामंजस्य बेठानेका भी उपदेश दिया है। 
कुन्वडुन्द स्वामीने अपने गन्‍्धेमें जैम साधुके लिए जितना उपदेश दिया! 
है उतना किसी अन्य अन्थकारने नहीं दिया । उन्होंने डनकी झआाल्योचता भरी 
खूप् कस कर की है और उसके द्वारा सच्चे जैन साधुका वास्तविक रूप कैसा 
होना चाहिये, यह उनके सामने रख दिया है | 


बह 
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प्रवचनसारके तीसरे चारित्राधिकार में श्रमणका स्वरूप बतलाते हुप्‌ 
लिखा है - श्रमण शत्रु मित्रमें, सुख दुःखर्मे, प्रशंसा निन्‍्दामे, लोष्ठ कांचनमें और 
जीवन मरणमें समर्दृष्टि रखता है ॥४१॥ जो अरण आगमका ज्षाता नहीं है उसे 
स्व-परका ज्ञान नहीं है और जिसे स्व-परका ज्ञान नहीं है वह कर्मोका क्षय कैसे 
कर सकता है ॥३३॥ साधुकी आंख आगम है । जिसकी दृष्टि--श्रद्धान आगम हि 
मूलक नहीं है उसके संयम नहीं है और जिसके संयम नहीं है वह अ्रमश 
कैसे है ? ॥३६॥ किन्तु समस्त आगर्मोका ज्ञाता होते हुए भी जिसका शरीरादि- 
में अण साथ भी समत्व है वह संक्ति लाभ नहीं कर सकता ॥३६॥ 

इसी तरह सूत्र प्राभत, भाव ग्रान्दत और मोक्ष प्राग्दत आदि प्रायः सभी 
प्राभ्नत साधुसस्वन्धी शिक्ताओं और आ्रालोचनाओंसे भरे हुए हैं। सूत्र प्रार्त 
में लिखा है--जिस मुनिका चरित उत्कृष्ट है, वह भी यदि स्वच्चुन्द विहारों 
है तो पाप पडुमें गिर जाता है || & ॥ जिन शासनमें वखधारी तीथेकर 
भो हो तो मोक्ष श्राप नहीं कर सकता । एक नग्नता ही मोक्षका मार्ग है, शेत 
सब उत्मार्ग हैं ॥२४॥ 

किन्तु नंगा हो जानेसे ही भ्रमण बन्दनीय नहीं होता। भाव प्राभुतमें 
लिखा है--भाव रद्दित नग्नता व्यर्थ है। अतः भावसे नग्न होना चाहिये। 
जिन लिंगधारी बाहू सुनिने अभ्यन्तरके दोपसे दण्डक नगरको जला डाला । वह 
रौरव नरकमें गये ॥४8॥ दर्शन ज्ञान और आचरणसे अष्ट द्वीपायन मुनि 
अनन्त संसार पथके पधिक बन गये ॥५०॥ जो इन्द्रिय सुखके लिये आकुल 
कब्य भ्रमण होते हैं वे भव वृत्तको नहीं काट सकते । जो भावसे श्रमण होते 
है थे ही ध्यानरूपी कुटारसे भवरूपी बच्षको छेदते हैं ॥३२०॥ 

कुन्दकुन्द स्वामीने श्रमणके दो भेद किये हैं--छुभोपयोगी और श॒दो- 
पयोगी । दर्शन ज्ञान आदिका डपदेश देना, शिष्योका पोषण करना, जिन 
पूजञाका उपदेश देना यह शुभोपयोगी सुनियोक्री प्रवृत्तियाँ हैं ॥४८॥ श्रमण 
संघका उपकार करना, आदर विनय करना, शुभोपयोगी श्रमणके लिए उचित 
है, किन्तु काय विराधना नहीं होनी चाहिये । 

मुनिके शुभोपयोगी और शुद्धोपयोगी भेद करनेसे यह स्पष्ट हे कि 
कुन्दकुन्द स्वामीको चीतराग चारित्रकी तरह सराग चारित्र भी मान्य है तथा 
यह भी मान्य है कि शुभोपयोग पूर्वक शुद्धोपयोग होता है। शुभोपयोग 
व्यवहार है और शुद्धोपपोग निश्चय है। अत; व्यवहार पूर्वक निश्चय होता है 
यह स्पष्ट है। किन्तु चह शुभोपयोग निश्चयोन्मुख होना चाहिये। अस्ठु, 


प्रस्तावच। है 


समयसार और नियमसारमें कन्दकुन्दाचाययने पडावश्यकका कथन किया है 
चह कथन बहुत ही महत्वपूर्ण है। साधारणतया आवश्यकका अर्थ यही समझा 
जाता है कि जिघका करना जरूरी हो डसे आवश्यक कहते हैं। किन्तु वास्तकसें' 
आवश्यकका ऐसा अर्थ नहों है । 

जो झुनि अन्यके वशमें नहीं है उसे 'अवश” कहते हैं और अवशके कमको 
आवश्यक कहते हैं । अतः जो मुनि आत्मवश न होकर परवश है उसका कर्म 
आवश्यक नहीं है । जो पर भावको छोड़कर निर्मल आत्माका ध्यान करता है 
वह झत्मवश है और उसका कर्म आवश्यक है [ नि० सा० १४१-१४६ ]। 
जो आवश्यकसे अष्ट है वह चारित्रसे भ्रष्ट है । वचनात्मक पाठरूप जो 
आलोचना प्रतिक्रमश प्रस्याज्यानादि है वह तो स्वाध्याय है। निश्चय घति- 
क्रमशादि तो ध्यानरूप होते हैं। किन्तु शुभोपयोगी मुनि निश्चय प्रतिक्रमणादि 
करनेमें असमर्थ होता है श्रतः वह वचन रूप पग्रतिक्रमणादि करते हुए भी 
श्रद्धामें उन्हें ही रखता है | अस्तु । 

बोध प्राश्वतके अन्तमें जिनदीत्ताका स्वरूप सतरद्द गाथाओंसे बताते हुए 
कहा है कि साधुक्ो शूल्य घरमें, बृक्षके नीचे, उद्यानमें, श्मशानमें, पर्वतकी 
गुफामें, पर्वतके शिखर पर, भयानक वनमें और वसतिकामें रहना चाहिये । 
उत्तम और मध्यम घरोंमें सर्वत्र आहार ग्रहण करना चाहिये ओर घनी और 
द्रिद्रका भेद नहीं करना चाहिये | जहाँ पशु, ख्री और नपु सकोका निवास हो 
वहां नहीं रहना चाहिये । तिल तुप मात्र सी परिग्रह नहीं रखना चाहिये । 
ख्री, भोजन आदिकी कथा नहीं करनी चाहिये और सद॒[ स्वाध्याय और ध्यानमें 
लगे रहना चाहिये । 

असलमें श्रमण धर्मका एक मात्र लक्ष्य निर्वाणकी प्राप्ति है । और निर्वाण- 
की प्राप्ति शुद्धोपयों गके विना नहीं हो सकती । और शुद्धोपयोग आत्मभावके 
सिवाय पर भावमें रंचमात्र भी आत्ममावकी भावना रहते हुए नहीं हो सकता । 


प्रवचनसारका आरस्स करते हुए कुन्दकुन्दने चारित्रको ही धर्म कदा है । 
ओर धर्मको साम्यभाव रूप कहा है तथा मोह और च्ञोभमसे रहित आस्म- 
परिशामको साम्यभाव कहा है। अतः मोहकों दूर करना अश्रमणका प्रधान 
कतंब्य है । इस तरह श्रमणके स्वरूप, और लक्ष्यका सुन्दर निरूपण किया है । 
आत्मनिरूपणु--- 

कुन्दकुन्द स्वामीने निश्चनयय और व्यवहार नयसे झत्माका जो चर्णन 
पघमयसारमें किया है वह अपूर्च है, आत्म स्वरूपका वेसा वर्णन अन्यत्र नहीं 
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गाया जाता । उन्होंने मोक्ष प्रान्टतमें आत्माके तीन भेद किये हैं--बहिरात्मा,. 
झन्तरात्मा और परमात्मा। ओर बहिरात्माडो छोड़कर अ्न्तरात्साके हारा 
परमात्माका ध्यान करनेका उपदेश दिया है। जो शरीरकों ही आत्मा समानता 
है, इम्दियोंके विषय आलक्त है और उन्हींमें ममत्व भाव रखता है वह 
बहिरात्मा है। ओर जो शरीरसे भिन्न तथा रागद्प और मोह जन्यभार्चेसे 
झअलिछ आत्माको ही आत्मा मानता है वह भेद विज्ञानी अन्तरात्मा है। तथा 
कर्म कलंकसे मुक्त आत्मा परमात्मा है । 


समयसारमें उन्होंने आत्माके यथार्थ स्वरूपका चित्रण करते हुए कहा है 
कि समयसारका बोध न होनेसे यह जीव कर्म और नोकमंमें वह में हूं या वे 
मेरे हैं? ऐसी बुद्धि रखता हैं । और जब तक डसकी पेंखी बुद्धि रहती है, तब 
तक वह जीव अज्ञानी कहलाता है। अज्ञानी ऐसा मानता है कि शरीरादि मैं हूँ 
अथवा थे मेरे हैं और में इनका हूँ | परन्तु शरीरादि जड़ हैं ओर आत्मा चेतन 
है। वे दोनों एक कैसे हो सकते हें । क्योंकि जीव तो उपयोग लक्षण वाला है 
ओर जड़ उपयोगसे रहित होता है। 

इस प्रकार जीवको शरीरसे भिन्न बतलाने पर शिष्य पूछता है--भगवन | 
यदि शरीर जीव नहीं है तो तीर्थंकरकी जो शरीरपरक स्तुतियां की जाती हैं कि 
आपका रूप बड़ा मनोहर है, आदि, वे सब मिथ्या हो जायेंगी । तब आचार्य 
उत्तर देते हैं कि व्यवहार नयसे जीव और शरीरका संयोग सम्बन्ध होनेसे जीव 
और शररीरमें कथंचित्‌ एकत्व मान लिया जाता है ओर इसलिए व्यवहार नयसे 
शरीरकी स्नुतिसे आत्माकी स्तुति हो सकती दे । किन्तु निश्चय नयखे तो शरीर 
और आउ्मा सर्वथा भिन्न हैं इसलिए शरीरकी स्तुतिसे आत्माकी स्तुति नहीं हो 
सकृती आत्माकी स्तुतिखे दी आत्माकी स्तुति होती है। 


आगे अजीवाधिकारमें उन औपाधिक भाषोंको भी अजीव बतलाया दे जो 
संसारी जीवमें तो पाये जाते हैं किन्तु शुद्ध ज्ञीवर्मे नहीं पाये जाते हैं । लिखा 
है - आत्मके शुद्ध स्वरूपसे अनजान कोई व्यक्ति अ्ध्यवसानको, कोई कर्मोको 
कोई अध्यवसाने,में तीआ मन्‍्द अनुभागकों, कोई नोकमको, कोई क्रमेंके डदयको, 
कोई कर्मेके अनुभागको, और कोई जीव ओर कर्मोंको आत्मा मानते हैं किन्तु 
ऐसा माननेवाले परमार्थवादी नहीं है। ये सब भाव तो पुदुगल द्रव्यके 
परिगुभनसे उत्पन्न होते हैं ऐसा केचली जिनने कहा है। उन्हें जीव कैसे कहा 
जा सकता है ( गा० ३४-४४ )। ये अध्यवसानादि भाव जीव हैं ऐसा जो 
कथन शास्त्रे में पाया जाता है वह तो व्यवहार नयका कथन है । आत्मा तो 
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रस, रूप, गन्घ और स्पशंसे रहित है। वह इन्द्रियेंके अगोचर है। उसका 
चेतना गुण है । ( गा० ४६ ) | जीवके तो न वर्ण है, न रस है, न गंध है, 
न रूप है, न रस है, न संस्थान और संहनन हैं, न शरीर है, न राग द्वोर 
ओऔर सोह हैं न कर्म और नो कर्म है, न योगस्वान अनुभाग स्थान और उदय 
स्थान हैं, न जीव स्थान और गुण स्थान हैं, क्योंकि ये पुदूगल हत्यके परिणाम 
हैं। ( गा" ५०-५५ ) । वर्णंले लेकर गुण स्थान पर्यन्‍त ये सभी भाव व्यवहार 
नयसे जीवके हैं, निश्रय नयसे नहीं । इनके साथ जीवका जल और दूधकी तरह 
एक ज्षेत्रावगाह रूप सम्बन्ध है किन्तु वे सब जीवके नहीं हैं क्योंकि जीवमें उन 
सबसे अधिक एक उपयोग नामका गुग है जो उन खबमें नहीं पाया जाता 
( गा० ७६-७७ ) | यदि उन सब भात्रेंको जीव माना जायेगा, जो कि जड़ 
हैं तो जीवमें और अजीचमें कोई भेद ही न रहेगा । ( गा ६२ ) 

इसी तरह जो एकेम्द्रिय, दो इन्डिय आदि, तथा वादर, सूक्ष्म, पर्याप्त और 
अपर्याप्त आदि भेद हैं ये सब नाम कर्मकी प्रकृतियां हैं| इन सबके योगसे जो 
जीव समास होते हैं वे सब जीव कैसे कहे जा सकते हैं (६५-६ ६) । इसी तरह 
सोहनीय कर्मके निमित्तसे जो गुणस्थान कहे गये हैं उन्हे भी जीव कैसे कहा 
जा सकता है | ) 

सारांश यह कि जिनका जीवके साथ तद्दात्म्य सस्बन्ध नहीं है, संयोग 
सम्बन्ध है उन सब भावोंसे भिन्न ज्ञान-दर्शंन उपयोग वाला जीव है। इस 
तरहसे कुन्दकुन्दाचायने जीवके सम्बन्धमें .फेले हुए मतिविश्वमोंका निरास 
करके जीवके यथार्थ स्परूपका प्रतिपादन किया है। उसको जानकर जानी 
आत्माके अन्‍्त:करणमें यह दृह प्रतीति हो जाती है कि “में एक हूँ, शुद्ध हूं, 
दर्शन ज्ञानमब सदा अरूपी हूं । अन्य परमाणु मात्र भी मेरा कुछ नहीं है 
( गा० ३८ )।॥! यही इढ़ प्रतोति मोहफा सोपान है। इसो पर आरूढ़ होनेसे 
अएमाः परमात्मा दो जाता हे | 
आत्मा ओर ज्ञानर्में अभेद-- 


समयतलारका आरम्भ करते हुए शआचाय कन्दकुन्दने कहा है कि-.व्यवहार 
नयसे ज्ञानी ( आत्मा ) दे: चारित्र, दर्शन और ज्ञान कहे जाते हैं। किन्तु 
लिश्रय नयसे न ज्ञान है न दर्शन है श्रौर न चारित्र है, ज्ञानी तो एक शुद्ध 
ज्ञायक मात्र है। इस कथनका आशय यह है कि यद्यपि व्यवहार इृश्टिसे 
आत्मा और उसके झञानादि गुणोमें भेद किया जाता है किन्तु निश्चय दृश्टिसे तो 
जो ज्ञाता है वही आत्मा है। इसीसे उन्होंने अवचनसार ( १, ३५ ) में कहा है 
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जो जानता दै वही ज्ञान है, कानके योगसे आत्मा ज्ञाता नहीं है। आस्मा 
स्वयं ज्ञान रूप परिणमन करता है। 

तैयायिक-पैशेषिक आदि दाशनिक आत्माको व्यापक मानते हैं। कुन्द- 
कुन्दाचार्यने भी ज्ञानके द्वारा आत्माके व्यापकल्वको बतलाते हुए लिखा है-- 
आत्मा ज्ञान प्रमाण है और ज्ञान शेय प्रमाण है। तथा लोक और अलोक सभी 
ज्षेय हैं अत; ज्ञान सर्वगत है। और चू कि आत्मा ज्ञान प्रमाण है अतः आत्मा 
भी सर्वगत है। इस तरह आचाये कुन्दकुल्दने अ.त्मा ओर क्षानका अभेद 
बतलाते हुए आव्माके सर्वेगतर्ब तथा सर्वज्ञखवकों सिद्ध किया है । 


स्वपर प्रकाशकता -- 
नियम सार ( गा० १६० ) में आचार्य कुन्दकन्दन कहा दे कि केवलीके. 


ज्ञान और दर्शन दोनों साथ रहते हैं जैसे सूर्यमें त्ताप ओर प्रकाश साथ साथ 
रहते हैं । 

झैन सिद्धममतके अभ्या्तियोंकी यह बात ज्ञात है कि बीरसेन स्वार्माने 
घवला टीकामें अन्तर्मृग्र चित्काशको दर्शन ओर वहिसुंख चित्रकाशको ज्ञान 
कहा है। दर्शन और ज्ञानका यह आगमिक स्वरूप अवश्य ही आचीन होना 
चाहिये | संभवतया उसीको लक्ष्यमें रखकर कुन्दकुन्दाचार्यने नियमसारमें नीचे. 
लिखी चर्चा उठाई है। 

शह्बु --केवली भगवान केवल लोकालोककों ही जानते हैं श्राश्माको 
नहीं जानते, यदि ऐसा कोई कहे तो क्या दोष है ? ( गा० १६६ )। 

समाधान--ज्ञान जीवका स्वरूप है इसलिये आत्मा आत्माको जानता 
है। यवि ज्ञान अस्माको नहीं जानता वह आत्मासे भिन्न ठहरेगा। अतः; 
आत्माको ज्ञान जानो और ज्ञानको आत्मा जानो इसमें कोई सन्देह नहीं है ।॥ 
इसलिये ज्ञान ओर दर्शन दोनों ही स्वपर श्रकाशक हैं ॥| १७०-१७१ ॥ 

ज्ञान और दर्शनकी उक्त चर्चा बहुत ही महत्त्ववुर्ण है । स्वाध्याय प्रेमियोंसे 
यह बात अज्ञात्त नहीं है कि छुच्नस्थ जीवोंके दर्शन [रर्वक ज्ञान होता है किन्तु 
केचलीके दर्शन और जन एक साथ होते हैं। श्वेसस्बर परस्परामें केवलीके भी 
ज्ञान श्रोर दर्शन क्रमसे माने गये हैं। किन्तु आचार सिद्ध सेनने अपने 
सम्मति तक नामक अन्थमें क्रमोपयोगवाद ओर अक्रमोपयोगवाद दोनेंका 
खरण्डन किया है, और कहा है कि केवलीके दर्शन और ज्ानमें कोई भेद 
नहीं दे । उन्होंने कहा है--जब दुर्शनावरण और ज्ञानपवरण कर्म एक साथ 
हाय होते हैं तो दर्शन और ज्ञानमें कोन पहले और कौन पीछे होगा । अतः 
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दोनोंही एक साथ उत्पन्न होते हैं। और वास्तवमें दोनों एक दूसरेसे भिन्न नहीं है 
( सन्‍्मति०, का० २, गा० £ )। इससे पहले इस प्रकरशको आरम्भ करते हुए 
सिद्धसेनाचायने लिखा दै--मिनःपर्ययज्ञान तक ही दर्शन और ज्ञानमें अन्तर 
है। किन्तु केवल शान अवस्थामें दु्शन और शान समान हैं|? का०२, गा०३ | 


आचाय॑ कुन्दकुन्दने भी ज्ञान और दर्शन दोनोंको स्वपर प्रकाशक बतलाकर 
प्रकारान्तरसे वही बात कही है। किन्तु कुन्दकुन्दाचायने दोनोंको स्वपर 
प्रकाशक बतलाकर भी केवलीके दोनोंकी सत्ता स्वीकार की दे । परन्तु ताकिक 
सिद्धसनने तकके आधार पर दोनोको एक ही सिर किया है जो उचित 
प्रतीत होता है; क्योंकि जब दुर्शन और ज्ञान दोनों ही स्वपर प्रकाशक हैं तो 
दोनमें केवल नाम मात्रका ही अन्तर रह जाता है। परन्तु दर्शनावरण कर्मके 
चयसे दुर्शन प्रकट होता है और ज्ञनावरण कमंका क्षय होनेपर ज्ञान प्रकट 
होता है अतः दोनों की सत्ता स्वीकार करनी पड़ती दे । 
सर्वेज्ञताकी व्याख्या -- ह 

शाचार्य कन्दकुन्दने अपने प्रवचचनसारके प्रथम ज्ञानाधिकारमें शुद्धोपयोंगका 
फल बतलाते हुए आत्माके सर्वज्ञ होनेकी चचो विस्तारसे की है। लिखा है--- 
शुद्धापयोगी आत्मा ज्ञानावरण, दुृशनावरण, श्रत्तराय ओर मोहनीय कर्मरूपी 
रजको दूर करके स्वयं ही शेयभूत पदार्थोके अ्रन्तकों प्राप्त करता है ॥ १५ ॥ 
अर्थात्‌ सबको जान लेता है। आगेकी गाथामें उसे लब्धस्वभाव और '“सर्चज्ञः 
कहा है। श्रथांव्‌ उसने अपने स्वभावको प्राप्त कर लिया है और वह सर्वज्ञ 
है। इसके दो मतलब निकलते हैं एक जो श्रपने स्वभावको प्राप्त कर लेता 
है वह सर्वज्ञ होता है दूसरा, सर्वश्ता आत्मस्वभावरूप ही दे | आत्मस्वभाव- 
से वह भिन्न नहीं है। 

इसके पश्चात्‌ कुन्दकुन्दाचाययने यह चर्चा उठाई है कि बिना इन्द्रियोंके 
भी ज्ञान और सुख होते हैं। उन्होंने लिखा है-चूं कि घातिकर्म नष्ट हो 
गये हैं अतः उसका तेज अर्थात्‌ ज्ञान विकसित हो गया है “और साथ ही 
अनन्तशक्ति भी प्रकट हो गई है अतः इन्द्रियातीत होकर वह स्वयं ज्ञान ओर 
सुखरूप परिशमन करता है ॥ १६ ॥ 

आगे लिखा है--केवलज्ञानीके शारीरिक सुख दुःख नहीं होते क्योंकि 
अतीरिदियपना प्रकट हो चुका है ॥२०॥ इतनी भूमिकाके पश्चात्‌ कुन्दकुन्दाचार्य 
ने लर्वशताकी व्याख्या की है--आत्माक्के केचल ज्ानरूप परिणमन करते ही 
सब द्रष्य और सब पर्याय प्रत्यक्ष दो जाती हैं अतः वह उन्हें अवग्रद ईहा 
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आद के हारा नहीं जानता ॥२१॥ वह तो स्वयं ही' सदाके लिये इन्द्रियातीत 
ज्ञानरूप हो गया है श्रौर हन्द्रियोंमें जो रूप रस आदिको जाननेकी विशेषता 
है वह विशेषता स्वय उसमें वर्तमान है, श्रतः किश्वित्‌ मात्र भी वस्तु उसके 
परोक्ष नहीं है ॥२२॥ 


इस तरह सर्व केवल श्ञानीकों सब द्रव्य पर्यायोका ज्ञाता बतलाकर 
आय कुन्दकुदने, आगे उसे स्पष्ट करते हुए लिखा है, आत्मां ज्ञानरूप द्ठ 
ओर ज्ञान ज्ेयप्रमाण है, तथा ज्ञेय लोकालोफ है अतः अपने ज्ानरूपसे 
आत्मा लोकालोकव्यापी है। समयसारमें कुन्दकुन्दाचार्यने लिखा दे कि 
लोग विष्णुको जगतका कर्ता मानते हैं| साथ ही यह भी मानते हैं कि यह 
बअह्याए्ड विच्णुके उदरमें समाया है। गांतामें आया है कि जब श्रांक्ृप्ण 
युद्धविरत अजुनको युद्धके लिये तैयार नहीं कर सके तो उन्होंने अजु नको 
अपना विराटरूप दिखलाया । उस विराटरूपमें सचराचर जगत विष्णुके उध्रमें 
समाया हुआ अजु नने देखा। कुन्दकुन्द शायद विष्णुके उसी विराटरूपकी 
कल्यताको सामने रखकर कहते हैं --'भगवान ऋषभदेव जझ्ञानमय हैं और 
ज्ञानमय होनेसे सब लोकालोकमें व्याप्त हैं | अतएव जगतमें जितने पदार्थ हैं वे 
उनके ज्ञानके विषय होनेसे भगवान ऋषभदेवके अन्तर्गत कहे जाते हैं॥ <६ ४ 
क्योंकि ज्ञान आत्मा है और जितना आत्मा है उतना ही ज्ञान दे। अत; जितना 
ज्ञनका विस्तार है उतना ही आत्माका विस्तार है, क्योंकि न आत्माके बिता 
ज्ञान रह सकता है और न ज्ञानके जिना श्रात्मा रह सकता दै । 
इस तरह ज्ञानको ज्ञेयप्रमाण और क्षेयेकोी ज्ञानगत बतलानेसे यह भ्रम 
उत्पन्न हो सकता है कि शायद जान ज्ञेयोंक्े पास जाता है था ज्षेय ज्ञानके 
पास झाते हैं। इस अमका निवारण करनेके लिए आचार्य कुन्दकुन्द कहते हैं- 
ज्ञानी जश्ञानस्वन्ञाव है ओर पदार्थ छ्षेयस्वभाव हैं। जैसे चच्ष रूपको 
जानती है किन्तु न तो चच्चु रूपके पास जाती है और रूप चच्ुुके पास जाता 
है मेले ही न तो ज्ञान शेयके पास जाता है और न शेयर ज्ञान के पास जाता 
है । ज्षेय अपने स्थान पर रहते हुए ज्ञेयरूप परिणमन करता रहता है और 
ज्ञान शञानख्प परिणत होता है। इस तरह ज्ञान अशेष अतीन्द्रिय जगतको - 
जानता रहता है । जैसे दूधके मध्यमें रखा हुआ नीलम अपनी किरणेंसि उस 
दूधको नीला बना देता है वैसे ही ज्ञान ज्ञेय पदाथमें रहता दे ॥१०॥ 
आगे लिखा दै-द्व्योकरी अतीत और अनागत पर्याय भी केवल 
ज्ञानमें वतेसानकी तरह प्रतिभासित होती हैं ॥३७॥ यदि केवल शान 


प्रस्तावना ३० 


अतीत और श्नागत पर्यायोंकी नहीं जानता तो कौन उसे द्व्यज्ञान कहेगा 
॥३९॥ जो ज्ञान भ्रप्रदेशी सप्र देशीको, सूरत अ्रमूसंको, अतीत और अनागत 
पर्यायोंको जानता है, उस ज्ञानकों अतीन्द्रिय कहा है ॥ ४१ ॥ जो ज्ञान पूरी 
तरहसे वर्तमान, अतीत, अनागत, विचिन्न विषम सब पदार्थोको एुक साथ 
जानसा है उस ज्ञानको ज्ञायिक कहा है। ४७॥ जो तीनों लोकोंमें स्थित 
त्रिकालवर्ताी पद्ा्थोंको एक साथ नहीं जानता, वह पर्यायखहित एक द्वव्यको 
नहीं जान सकता ॥9८।॥। ओर जो अनन्त पर्यायसहित एक द्वव्यको नहीं 
ज्ञानता वह समस्त अनम्त द्वब्योंको कैसे जान सकता है ॥४४६।॥ जिनेन्द्रदेवका 
ज्ञान त्रिकालवर्ती सर्वश्र विद्यमान विषम और विचित्र पदार्थोकों एकसाथ 
जानता है, ज्ञानका यह माहात्म्य श्राश्चर्यजनक है ॥७१॥ 


सायिक अतीन्द्रिय केवलज्ञानकी उक्त व्याख्यासे यह स्प्ट है कि केवल- 
ज्ञान सर्वज्ञ और सर्चदर्शी होता दै--चर्तमानकी तरह ही वह अतीत और 
अ्रनागत पर्यायोंको भी जानता है। एक द्वव्यमें जितनी अतीत अनागत झौर 
वर्तमान अर्थपर्याय तथा व्यक्षनपर्याय होती है वह सब मिलकर एक उव्य होता 
है | अतः उन सबको जाने बिना एक द्वव्यका पूरा ज्ञान नहीं होता । एग 
ज्ञाता वही है जो उन सबको जानता है । तथा सतका सर्वथा विनाश नहीं 
होता और प्सत्‌की उत्पत्ति नहीं होती, यह वस्तु नियम है। श्रत: बृव्यईश्सि 
अतीत और अनागत पर्यायें भी सत्‌ हैं और जो सत्‌ है वह सब शंय हैं अतः 
पूर्णदर्शाके ज्ञानका विषय है । 


सभी जैन शास्त्रेमें केवलज्ञानी अर्थात्‌ सर्वक्षकी यही ध्याख्या पाई जाती 
है। पट्‌ खण्डागमके वर्गणाखण्डके अन्तर्गत प्रकृति अनुयोगद्वारमें कहा ढै-- 


'सईं भयवं उप्पणणणाणदरिसी सदेवासुरमाणसस्स लोगस्स आगर्द गदिं 
चअयशणोववाद बंध मोक्ख इड्िड दिंदिं जुदिं अण्भाग तक्‍क कल॑ माणो साणसियं 
ऊुर्त कद पडिसेविदं आदिकम्मं अरहकम्मं सव्वलोए सव्वजीबने सब्वभावरे सम्सं 
सम्म॑ जाणदि पस्खदि विहरदि क्ति ॥८२४ 

अर्थ -स्वयं उत्पन्न हुए ज्ञानदर्शनसे युक्त भगवान देवलोक असुरलोक 
ओऔर मलुष्यलोकफी आगति ( अन्य गतिखे इच्छित गतिमें आना ), गति 
( इच्छित गतिसे अन्यगतिमें जाना ), चयन, उपपाद, बअन्ध, मोक्ष, ऋद्धि, 
स्थिति ( आयु ) युति ( संयोग ), अनुभाग, तर्क, कला, सन, मानसिक 
( विचार ) मुक्त ( राज्य ओर महाद्रतादिका पालन करना ), कृत, प्र/तसेवित 


१०६ प्रण्द्त-संप्रद्ट 


आदिकर्म ( अर्थपर्याय और व्यक्षनरूपसे सब हुव्थोकी आदिको ), अरहःकर्म 
( शुद्ध ह्ृव्या्िंक नयके विश्य रूपसे सब द्वव्योंकी अ्रवादिता ), सब लोकों, 
सब जीवों और सब भावोंकों सम्यक्‌ प्रकारसे एक साथ जानते देखते हुए विहार 
करते हैं । 

इस सिद्धान्तसूज्से भी उक्त कथनका ही समर्थन और स्पष्टीकरण होता है । 
अतः यह स्पष्ट दे सर्वज्ष क्या जानता है ? इसका यथार्थ उत्तर है 'सर्वज्ष 
क्या नहीं जानता । उक्त व्याख्याके अनुसार सर्वश्ञ शब्दका व्यवहार केवल 
आपचारिक नहीं है किन्तु यथार्थ है । 


आत्मज्ञ ही सर्वेज्ञ हे-- 


नियमसार ( गा० १०६ ) में कुन्दकुन्द स्वामीने कहा हैं कि निश्चयनयसे 
केवली आत्माको जानता देखता दै और व्यवंहरनयसे सबको जानता हैं।, 
यह पहले बतला आये हैं कि निश्रयनथ शुद्ध द्ृव्यका प्रूपक हे और अध्यात्स 
में आत्मक्नन्यकी ही प्रधानता हैं अतः यथार्थमें केवली आत्मद॒र्शी ही होता है | 
किन्तु उसके शआआत्मदर्शित्वका विश्लेषण स्वदर्शित्व ही है क्योंकि जो सबको नहीं 
जानता हैं वह एक आत्माको भी नहीं जानता और जो एक आत्माको जानता 
हैं वही सबको जानता है। अस्तु, 

इस तरह कुन्दकुन्द स्वामी ने अपने ग्रन्थेमिं जिन विशेष मन्तत्योंकी 
चर्चा की है, उनका यहाँ संक्षेपमें दिग्दुशन कराया गया है। उनके ये मन्तव्य 
जैन सिद्धान्त और जैनदर्शनके आधारभूत हैं। शत: विशेष रूपसे भननीय 
ओर चिन्तनीय हैं। उनको हृदयंयत किये बिना जैनाचार और विचारको 
सम्यक्रूपले नहीं समझा जा सकता । 
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नमस्कार पूवंक अतिक्षा १६३ 

स्व समय और पर समयका स्वरूप ., 

स्व समयकी अ्रंष्टता 

एकस्क्‍क्री दुलंभता 

एकत्यको दुशानेकी प्रतिज्ञा 

बह शुद्ध आत्मा कोन है 

व्यवहारकी आवश्यकता क्यों 

श्रुत केवलीका स्वरूप 

व्यवहार और निश्चय 

व्यवहार और निश्चयके पात्र 

शुद्धनयसे ही सम्यकत्व 

शुद्धनयका स्वरूप 

जो आत्माकों देखता है बह जिन- 
शासनको देखतए है शा 

दश्शन ज्ञान चारिन्न आत्मरूप ही हैं ,, 

दृष्टान्त द्वारा स्पष्टीकरण १६७ 

आत्मा कब तक अज्ञानी रहता है ,, 

ज्ञानी और अज्ञानीका चिन्ह 
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आचाये अज्ञानीको समकाते हैं. १६८ 
अज्ञानीकी आशंका और उसका 


उत्तर जे 
निश्चय स्तुति १६8 
प्रत्याख्यानका स्वरूप २०० 
निर्मम॒त्वका स्वरूप के 
जीवके सम्बन्धर्मं विभिन्न 

मायन्ताएँ २०१ 


अध्यवसान आदि पोद्गालिक हैं २०२ 
व्यवहार नयका उदाहरण २०२ 
जीवका स्वरूप और उसका खुलासा २०३ 
व्यवहार और निश्चममें अविरोध २०४ 
जीव समास जीव नहीं है २०५ 
गुणस्थान जीव नहीं हैं २०६ 
जीव कमंबन्ध कैसे होता है 
बन्धका निरोध् कब होता है 
जानने मात्रसे बन्धका निरोध 
आस्रवोंसे निवुच्िका उपाय 
आत्माके ज्ञानी होनेकी पहचान 
ज्ञानी पररूप परिणुमन नहीं करता,, 
पुदूगल कर्मका जीवके साथ कर्ता 
कर्मभाव नहीं है 
जीव और पुद्रलका परस्परमें 
नि्भमित्त-नमिसिक सम्बन्ध सात्र है ,, 
निश्चसे आत्मा अपनेही भाषोंका 
कर्ता होता है 
ओर व्यवहार से 
व्यवहारमें दृषण ५ 
दो क्रियाबादी सिध्यादष्टि क्यों है ,, 
मिथ्यात्वादि भावोंका कर्ता आत्मा २१० 
अज्ञानसे कमोकी उत्पत्ति २११ 
ज्ञानसे कर्मोकी उत्पत्ति नहीं हि 
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ब्यवहारसे आत्मा घटपटादिका 
कर्ता है 
उक्त व्यवहार यथार्थ नहीं है. ,; 
अज्ञानी भी परभावका कर्ता नहीं है ,, 
कोई द्वव्य परभावकों नहीं करता २१३ 
अत: आत्मा पुदूगल कमोंका कर्ता 
नहीं दै भर 
आत्माको पुदुगल कर्मोका कर्ता 
कद्दना उपचार मात्र है 
व्यवहारनयका वक्तव्य 
जीव आर शत्यय एक नहीं हें 


श्१२ 


हर 
२१७ 

5 
पुदूगल दव्य परिणामी है. २१७ 
जीव भी परिणामी है २१६ 
ज्ञानी ज्ञानमय भावका और अजानी 
अज्ञानमय भावोंका कर्ता है 
ज्ञानीके ज्ञानमग्र और अज्ञानीके 
अज्ञानमय भाव होनेमें हेतु २१७ 
जीव स्वयं अज्ञानमय भावोंमें हेतु है ,, 
पुदूगलका परिणाम जीवसे भिन्न २१८ 
जीवका परिणाम पुद्गलसे मिन्न २१६ 
समयसार पक्षातिक्रान्त है २१६ 
पक्तातिक्रान्तका स्वरूप क्र 
कर्मोमें शुभ अशुभ भेद निरर्थक है २२० 
शुभाशुभ कर्म बन्धके कारण हैं 
अतः दोनों स्याज्य हैं 
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इृष्टान्त द्वारा समर्थन २२१ 
आगम हारा समर्थन े 
ज्ञान ही मोह़का कारण है. २२२ 


पुण्य संसारका कारण है हि 
मोक्षका कारण 
विद्वानों और यतियोंमें भेद रे 
कर्म मोहके कारणोंको ढाँकता है ,, 
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कर्म स्वयं ही बन्ध रूप है 


स्र्डे 
कम मोक्षके कारणोंके बिनाशक हैं ,, 
आश्रवका स्वरूप २२४७* 
ज्ञानीके आखबका अभाव श 
राग, द्वप मोह ही आख्रव हैं ५ 
ज्ञानाक द्रव्यालचका असाव २२७५ 
ज्ञानी निराखव क्यों है ? ५ 
ज्ञानगुणका परिणमन बन्धका 
कारण भर 
सम्यग्दर्शको अबंधक कहनेका 
कारण २२६- 
इृष्टान्त द्वारा समर्थन चर 
भेद विजशानका अभिननन्‍्दन २२७ 
भेद विज्ञानसे शुद्धात्मा की 
उपलब्धि २२८ 
शुद्धात्मा की उपलब्धिसे संचर_,, 
संवरका क्रम २२६ 
भाव निजराका स्वरूप २३० 
ज्ञानको सामथ्य व 
सम्यग्दृष्टीका भाव २३१ 
रागी सम्यर्दष्टी नहीं है ५३ 
ज्ञानीके भोगोंकी इच्छा नहीं. २३४ 
शंखक दृष्टान्त द्वारा ज्ञानीक 
बन्धका अभाव बतलाते हैं. २३७. 
नि:शांकित गुणका स्वरूप ग्शेद 
निः्कांक्षित की २; 
निविचिकित्सा ,, २३७- 
अम्रूढ़ इृष्टी हर श 
उपगूहन ही कर 
स्थितिकरण  ,, हि 
चात्सल्य गुण का स्वरूप २३७ 
प्रभावना का स्वरूप २३८ 


[१० ] 


अन्धके कारण श्ड्८ 
सम्यग्इड्टीके बन्ध नहीं होता. २३९ 
'पमिथ्यादृष्टिके भाव और उनका 
निराकरण २४० 
दुःख सुख भी स्वकर्मोदय्से.. २४१ 


उक्त मिथ्याभाव बन्धका कारण है२४२ 

हिंसाका भाव ही हिंसा है 

यही बात असत्यादिके सम्बन्धमें 

बाह्य वस्तु बन्धका कारण नहीं २४३ 

अध्यवमानके नामान्तर २४४ 

व्यवहारका आश्रय तो अभव्य 
भी लेता है 

अभव्य ग्यारह अंगका पाटी 
होकर भी अज्ञानी 

व्यवहार और निश्चयका स्वरूप 

रागादिका कारण 

ज्ञानी रागादिका कर्ता नहीं 

अज़ानी रागादिका कर्ता 

सम्यग्ज्ञानी रागादिका अकर्ता 
केसे है ? 

दृब्य और भावमें निमित्त 
नेमित्तिकपनेका समर्थन 

जानने मात्रसे मोक्ष नहीं 

बन्‍्धका छेदन करनेसे मोक्त 

आत्मा और वन्धके प्रथरू होनेका 
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साधन ४ 
आत्मा और बन्धको अलग 

करनेसे लाभ र्‌ण० 
प्रशा द्वारा आत्माको ग्रहण 
करनेका उपाय ह 
इृष्टान्त द्वारा समर्थन २७१ 


अपराधका स्वरूप २०३ 
दृष्टान्त द्वारा आत्माके अकतांपने 

का कथन २९३ 
अज्ञान की महिमा है 


अज्ञाना भोक्ता हैं २५४ 
ज्ञानी भोक्ता नहीं है २+७ 
आत्माको परका कर्ता मानने 

वाला भिध्यादृष्टि २०६ 
भावकमंका कर्ता जीव है ४५ 
आत्मा सवंधा अकर्ता नहीं ह.. २०७ 
त्ञणिकवादका निषेध र्ज६्‌ 
व्यवहारस कर्ता-कर्म भिन्‍न हैं 
किन्तु निश्चय दोनों एक हैं. २६० 
दृष्टान्त पृत्रेंक व्यवहार और 

निश्चयका कथन २६१ 
सम्यग्द्शीका पर द्वव्योंमि राग 

न होनेका कारण २६२ 
एक द्वब्य दूसरे द्रव्यक्े गुणोंको 

उत्पन्न नहीं करता २६३ 
प्रतिक्रमण, प्रत्याख्यान और 
आलोचनाका स्वरूप २६७ 
ज्ञान सब वस्तुओंसे भिन्‍न हैं. २६६ 
केवल द्रव्यलिंग मोक्षका 

कारण नहीं २६८ 


दुर्शनज्ञान चारित्र ही मोक्षका मार्ग , 

लिंगके मोही समयसारको 
नहों जानते 

लिंगके सम्बन्धर्मे व्यवहार 
ओर निश्चयका मत 

समयसार अन्थका महत्त्व 
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श्री कुन्दकुन्द प्राभुतसंग्रह 


१. सम्यगदशन अधिकार 


काऊण णमोयारं जिशवर 'उसहस्स वड्टमाणस्स | 
दंसणमग्गं वोच्छामि जहाकम्म॑ समासेण || [ द० प्रा० १ ] 
जिनवर श्रेष्ठ भगवान वर्धभानको अथवा प्रथम तीथेद्भुर श्री ऋषभदेव 
ओर अन्तिम तीर्थड्रर वर्धभान स्वामीको नमस्कार करके क्रमानुसार 
संक्षेपसे सम्यग्द्शेनका स्वरूप कहूँगा। 
सम्यग्दशन का स्वरूप 
छुदब्ब ण॒व पयत्था पंचत्थी सत्त तनच्च णिद्िट्ठा | 
सहृहइ ताण रूबं सो सहिट्टी मुणेयव्बरों || [ द० प्रा० १६ ] 
छे द्रव्य, नो पदार्थ, पाँच अस्तिकाय और सात तत्त्व जिनवर 
भगवानने कहे हैं । जो उनके यथार्थ स्वरूपका श्रद्धान करता है उसे 
सम्यग्टट्री जानना चाहिये। 
जीवादिसदृहणुं सम्मतं जिण्वरेहिं परणत॑। 
ववहारा णिच्छुयदो अप्पाणं हवइ सम्मत्तं || [ द०प्रा० २० ] 
जिनवर भगवानने जीव आदि पदार्थोंके श्रद्धानकों ज्यवहारनय 
से सम्यग्दर्शन कहा है। किन्तु निश्वयनयसे आत्मा ही सम्यग्दशेन है । 9 
भूयत्येणामिगदा जीवाजीवा य पुण्ण पा्व॑ च | 
आसव संवर शिज्जर बंधो मोक्खो य सम्मत्तें ॥ [समय० १३] 
भतार अर्थात्‌ निश्वयनयसे जाने गये जीव, अजीत, पुण्य, पाप 
आखब, संवर, निजेरा, बंध और मोज्षको सम्यग्दर्शन कहते हैं । अथात्‌ 
इन जीवादि नो तत्त्वोंको निश्वयनयसे जानना ही सम्यग्द्शन हे । 
हिंसारहिए धम्मे अद्वारह दोस वजिए, देवे । 
निग्गंथे पव्वयवणे सदृहर्ण होइ सम्मत्त ॥ [मो०्प्रा० ६०] 


१, वसहस्स ऊ। 


२ - प्राश्ुतसंग्रह - 


हिंसा रहित धर्ममें, अट्टारह दोषोंसे रहित देवमें ओर निम्न न्थ 
अबवचममें श्रद्धान करना सम्यकक्‍त्व है । 
अत्तागमतच्ाणं सहहणादो हवेइ सम्मत्तं | 
वबगयश्नसेसदोसों सबलगुणप्पा हवे अत्तो || [ नि० सा० ५ | 
आप्त, आगम और तत्वोंके श्रद्धाससे सम्यग्दर्शन होता है। तथा 
समस्त दोपोंसे रहित और समस्त गुशमय आप्त होता हैं | 


अट्टारह दोष 
छुह-तरह-भीरु-रोसो रागो मोहो चिंता जरा रुजा मिच्चू | 
सेद खेद मंदो रह विश्हिय शिद्दा जशुब्वेगो || [ नि मा० ६ | 
भूख, प्यास, भय, रोप, राग, मोह, चिम्ता, बुढ़ापा, राग, झुत्यु, 
पसीना, खद, मद, रति, आइचये, निद्रा, जन्म और उद्धंग, थ अटारह 
दोष हैं 
भ्राप्त का स्वरूप 
णिस्समदोसरहिआ्ओो केवलणाणाइ-परमविमवजुदो | 
सो परमप्पा उच्च तब्विवरीशों ण्‌॒ परमणा | नि०्सा०७ ] 
जो समस्त दोपोंसे रहित है और केवलज्ञान आदि परम प्थ्रयेसे 
सहित है उसे ही परमात्मा ( आप्र ) कहते हैं। इससे जो विपरीत है बह 
परमात्सा नहीं है । 
शझारगम का स्वछूप 
तस्स मुह्गदवयण पुत्यावरदोसविरहियं सुद्धं । 
आगममिदि परिकहिय॑ तण दु कहिया हृदंतितच्॒त्था ॥ [निण्सा० ८] 
उस परमात्माके मुखसे निकले हुए वचन, पूर्वापर दोयसे रहित 


ओर शुद्ध होते है । उसीकी आगम कहते हैं। और उस आगमके द्वारा 
ह हुए पदार्थों को तत्त्वार्थ कहते हैं 


आरास का महत्त्व 
' जिणवयण श्रोसहमिणं विसयसुहविरेयरणं अमियमभूय॑ | 
जर-मरण-वाहिहरणं खयकरणां सब्बहुक्लाणं ॥ [ द० प्रा १७ ] 


यह जिन भगवानका वचन विषय सुखका विरेचन करनेबाली औपधि 


- १, सम्यग्दर्शन अधिकार - डर 


है । तथा बुढ़ापा, रत्यु आदि रोगोंको हरने ओर सब दुःखोंका नाश 
करनेके लिए अमृतके समान हे । 
सम्यग्दर्शन के दे।ष 
एवं चिय खाऊण य सब्बे मिच्छुत्तदो ससंकाई | 
परिहरि सम्मत्तमला जिशमणिया तिविहजोएण || [ चा० ग्रा० ६ ] 
इस प्रकार जानकर, मिथ्यात्वके उदयसे होनेवाल शंका आदि सब 
दोषोंको, सन बचन कायसे दूर करो; क्योंकि जिन भगवानने उन्हें 
सम्यक्त्वके मल कहा है । 
सम्य्दशन के आठ अ्रद्ग 
शिस्संकिय शिक्केखिय शिव्विदिगिंछा अ्रमृददिद्वी य । 
उवगृहण टिदिकरणं वच्छल्ल पहावणा अर ॥| [ चा० प्रा० ७ | 
निःशंकित, निः्कांक्षित, निर्विचिकित्सा, अमृद्दष्टि, उपगृहन, स्थिति- 
करण, वात्सल्य और प्रभावना, ये सम्यग्दशनके आठ अद्ज हैं, जो शंका 
आदि दोपोके दूर होनेसे प्रकट होते हैं । 
सम्यग्दशनकी उत्पत्तिमें निमित्त 
सम्मत्तस्स शिमित्त जिगुमुत्तं तस्स जाणया पुरिसा | 
अंतरहेयो भणिदा दंसणमोहस्स स्वयपहुदी॥ [ नि० ४३ ] 
जिन भगवानके द्वारा प्रतिपादित आगम और उसके ज्ञाता पुरुष 
सम्यग्दशन की उत्पत्ति में बाह्य निभित्त हैं और दर्शन मोहनीय कर्म का 
क्षय, क्षयोपशम ओर उपशम अन्‍्तरंग कारण है । 
सम्यरदश नका माहात्म्य 
सम्मत्तविरहिया णं सुटदु वि उर्गं तबं चरंता य । 
ण लहंति बोहिलाई अ्रवि बाससहस्सकोडीहिं ॥| [ द० प्रा०५ ] 
सम्यग्दशेनसे रहित मनुष्य भले प्रकारसे कठोर तपश्चरण भी करें 
तो भी हजार करोड़ वर्षो में भी उन्हें सम्यरज्ञानकी प्राप्ति नहीं होती | 
सम्मत्ततलिलपवहो खिच्च हिययम्मि पवट्रएए जम्स | 
कर्म बालुयबरणं वंधुच्चिय णासए तस्म | [ द० प्रा० ७ ] 





१, हियएण ऊ। 


। - प्राश्नतसंग्रह - 


जिसके हृदयमें सदा सम्यक्त्वरूपी जलका प्रवाह बहता रहता है 
उसका पूर्षेमें बाँचा हुआ भी कर्मरूपी रेतका आवरण नष्ट हों जाता है । 


जह मृलम्मि विण॒ट्ट टुमस्स परिवार ण॒त्थि परिवड़ी । 
तह जिणदंसणमद्रा मूलविणद्वा ण्‌ सिज्मंति ॥| [ द० ग्रा० १० | 
जैसे जड़के नष्ट हो जानेपर बृक्षके शाखा पत्र पुष्प आदि परिवारकी 
वृद्धि नहीं होती; वैसे ही जो जिनमतके श्रद्धानसे भ्रष्ट हैं उनका मूलपर्म 
ही नष्ट हो गया है । उन्हें मुक्तिकी प्राप्ति नहीं हो सकती । 
जह मुलाओं खंधो साहा परिवार बहुगुणों होइ | 
तह जिणदंसणमूलो शिदिट्वों मोकल्मग्गस्स || [द« प्रा० ११] 


जैसे 4ज्ञषकी जड़से शाखा पत्र पृष्प आदि परिवारबाला तथा बहुगुशी 
स्कन्ध ( तना ) उत्पन्न होता है बेसे ही जिनधर्मके श्रद्धानकों मोक्षमाग का 
मूल कहां है । 
सम्मत्तरयणशभट्टा जाणंता बहुबिहाईं सत्थाईं | 
श्राराहणाविरहिया भमंति तत्येव तत्येव || [ द० प्रा० ४ ] 


जो सम्यग्दशन रूपी रत्नसे रहित हैं वे अनेक प्रकारके शास्त्रोंकों 
जानते हुए भी चार प्रकारकी आराधनासे रहित होनेके कारण नरकादि 
गतियोंमें ही श्रमण करते रहते हैं । 
सम्म विणा सण्णाणं सच्चारित्त ण होइ खियमेण । 
तो रगणत्तयमज्के सम्मगुणुकिदुमिदि जिशुद्दिद्व' || [रण्सा० ४७ 
. सम्यर्द्शनके बिना सम्यरज्ञान और सम्यक्चारित्र नियमसे नहीं 
होते। इसलिए रलतत्रयके बीचमें सम्यक्‍त्व गुण ही उत्कृष्ट है. एसा 
जिनवर भगवानने कहा हैं | 


दंसशमुद्धों सुद्धों दंसणसुद्धो लहेइ णिव्वाणं। 
दंसणविहीणपुरिसो न लह३ त॑ इच्छिय॑ लाहं ॥ [मोब्प्रा० ३६, 


, जो सम्यग्दर्नसे शुद्ध है वही शुद्ध है। सम्यग्दर्शनसे शुद्ध मनुष्य 
ही ज मोक्षको प्राप्त करता हैे। और जो पुरुष सम्यरदशेनसे रहित है उसे. 
च्छत वस्तुका लाभ नहीं होता । 

दंसणमद्ठा भट्टा दंसणभदुस्स श॒त्यि खिब्बाण | 


सिज्सं 


ज्फति चरियभट्ठा दंसणभट्टा ण॒ छिज्क्नति || [ द०्प्रा० ३ ] 


- १, सम्यम्दर्शन अधिकार - रू 


जो सम्यर्दशनसे भ्रष्ट हैं वे ही भ्रष्ट हैं। सम्यग्दर्शनसे भ्रष्ट मनुप्य- 
का निर्वाण नहीं होता । जो चरित्रसे भ्रष्ट हो जाते हैं वे मोत्त चले जाते 
हैं। किन्तु जो सम्यग्दशनसे भ्रष्ट हैं उन्हें मोक्ष की ग्राप्ति नहीं होती। 
जीवविम॒ुक्को सवझो दंसणमुक्को य होइ चलसवश्रो । 
सवओ्नो लोयश्रपुजो लोउत्तरयम्मि चलसवब्चो ॥ [माण्प्रा० १४१] 


लोकमें जीव रहित शरीरको मुर्दा कहते हैं । किन्तु जो सम्यदग्शन- 
से रहित है वह चलता फिरता मुर्दा हैं। मुर्दा लोकमें अपूज्य माना 
जाता है और चलता फिरता मुर्दा लोकोत्तर पुरुषोंमें अथवा परलोकमें 
अपूज्य माना जाता है ( क्योंकि उसे नीच गति में जन्म लेना पड़ता हैं )। 
जह तारयाणु चंदो मयराझ्रोी मयउलाण सब्बाणं | 
अहिआश्यो तह सम्मत्तो रसिसावयदुविहृधम्माणं ॥ [भा०्प्रा०१४२] 
जैसे ताराओंमें चन्द्रमा प्रधान है और समस्त झंग कुलोंपें मगराज _ 
सिंह प्रधान है। वैसे ही मुनि और श्रावक सम्बन्धी दोनों प्रकारके धर्मो 
में सम्यरदर्शन ही प्रधान हैं । 
जह फणिराओ रेहइ' फशणमणिमाणिऋकिरणविप्फुरियं | 
तह विमलदंसण॒धरो जिण भत्तिपरायणोी जीवों || [मा० प्रा० १४३] 
जैसे नागराज फणकी मणिओंके बीचमें स्थित माशिक्यकी किरणोंसे 
शोभायमान होता है। वैसे ही निर्मल सम्यग्दर्शनका घारी जिनेन्द्र भक्त 
जीव जैन आगममे शोमित होता हे । 
जह तारायणुसहियं ससहरबिंबं खमंडले विमले | 
भाइ य॑ तह वयविमलं जिशणलिंगं दंसणविस॒द्धं || [मान्प्रा०१४४ | 
जैसे निर्मल आकाशमण्डलमें तारागणसे सहित चन्द्रमाका बिस्तर 
शोभित होता है वैसे ही ब्रतोंसे निर्मेल तथा सम्यग्दशेनसे शुद्ध जिन 
लिंग ( निम्न न्थ मुनिवेश ) शोमित होता हैं । 


उपसंहार 


इय णाउं गुणदोसं दंसणरयणं घरेद्द भावेण | 
सारं गुणरयणाणं सोवाणं पदम मोक्खम्स || [ माण्पा० १४४ 


१, सोहह ग। २. परिफुडियं ग, ऊ। ३. मत्ति पदों आ०् ग | 
४. भावियतववयविम्तलं गे। 


डर > प्राभूतसंग्रह - 


इस प्रकार सम्यग्दर्शनके गुण और मिथ्यात्वके दोष जानकर 
सम्यग्दर्शन रूपी रत्तको भावपुवक घारण करो । यह समस्त गुणरूपी 
रत्नोंमें सारभूत है ओर सोक्ष रूपी महलको पहली सीढ़ी हैं । 


४२, ज्ञान अधिकार 
उपयोगके भेद 
जीवो उबश्रोगमश्रो उवश्रोगो शःणदंसणों होइ | 
णाणुवआओगों ठुबिहो सहावणणं विहावणाणं ति॥[नि० सा० १०] 
जीव उपयागसय है ओर उपयोग ज्ञान ओर दर्शनरूप है। अर्थात्‌ 
डपयोगके दो भद हैं एक ज्ञानेपयाग ओर एक दर्शनोपयोग । ज्ञानोपयोग- 
के दो भेद हैं स्वभाव ज्ञान और विभाव ज्ञान | 
स्वभाव ज्ञान और विभाव ज्ञान 
केवलमिंदियरहियं असहाय॑ त॑ सहावणाण ति | 
सणणाणिद्र वियष्प विहावणाणुं हवे दुविह || [नि० सा० ११] 
मण्णाण चउभेय॑ मदि-सुद-औोही तहेव मणपज्ज । 
अश्णाणुं तिवियप्पं मदियाइसददो चेव || [नि०्सा० ११-१२] 
इन्द्रिय आदि परद्रव्योंकी सहायताके बिना होनेबाला जो अतीन्द्रिय 
केवल ज्ञान हे वह स्वभावज्ञान हे। विभावज्ञानके दो भेद हैं- एक 
सम्यक्‌ ज्ञान ओर एक मिथ्याज्ञान । सम्यक ज्ञानके चार भद हैं--मति 
श्रत अवधि ओर मनःपर्यय ज्ञान । तथा मिश्याज्ञानके तीन भेद्‌ हैं-- 
कुम तिज्ञान, कुश्रुत ज्ञान ओर कुअवधि ज्ञान । 
दर्शनोपयोगके भेद 


तह दंस्ण उबश्नोगो ससहावेदरवियप्पदों दुविहो । 
केवल मिंदियरहियं असहायं त॑ं सहावमिदि मणिदं || [नि०्सा० १३] 


- २, ज्ञाब अधिकार - छ 


ज्ञानोपयोगकी तरह दर्शनोपयोगके भी दो भेद हैं- एक स्वभाव 
दर्शनोपयोग और एक विभाव दश्शोनोपयोग । इन्द्रियोंकी सहायताके 
बिना होनवाला जो असहाय केवल दर्शन है डसे स्वभाव दशनोपयोग 
कहा है । 
चक्खु भअ्रचक्खु ओही तिस्णि वि भणिदं विभावदिच्छित्ति । 
[ नि० सा० १४ ] 
चज्षदर्शन, अचक्षुदर्शन और अवधिदर्शन इन तीनोंको विभाव 
दर्शनापयोग कहा हैं । 
आत्मा के सब्र पदार्थ प्रत्यक्ष हैं-- 
परिणमदो खलु णार्ण पत्चक्खा सब्बदब्पप्रजाया ) 
सो णेव ते विजाणदि उग्गहपुच्ताहिं किरियाहिं | [ प्रब० १, २१ ] 


जब यह आत्मा केवलज्ञानरूप परिशमन करता हे तो सब द्रव्य 
ओर उनकी सब पर्यायें उसके प्रत्यक्ष होती हैं। वह उन द्रव्य ओर 
पर्यायोंकी अबग्रह इहा आदिके क्रमसे नहीं जानता । 


आत्मा के कुछ भो परोक्ष नहीं है -- 


खत्थि परोक्‍्खं किंचि वि समंत सथ्यक्खगुणसमिद्धस्स | 
अक्खातीदस्स सदा सयमेत्र हि. णाणजादस्स ॥ [६ प्रव० १, २२ ] 


अपने सब प्रदेशोंमें समस्त इन्द्रियोंके गुणोंसे परिपूर्ण तथा 
इन्द्रिय व्यापारसे रहित और सर्वेदा स्वयं ही ज्ञानरूप परिणमन करने 
बाल उस आत्माके कुछ भी परोक्ष नहीं हे। अर्थात्‌ आवरणकी दशामें 
यह आत्मा एक एक इन्द्रियके द्वारा स्पर्श रस आदि एक एक गुणको 
जानता है। किन्तु जाननेबाला तो आत्मा ही हे उसीमें सबको जानने 
की शक्ति है। अतः जब वह ज्ञानावरण आदि आवरणोंको नष्ट करके 
स्वयं ही ज्ञानरूप हो जाता है तो उसके लिये कुछ भी परोक्ष नहीं रहता, 
वह सबको प्रत्यक्ष जानता है । 
आगे आत्माको ज्ञान प्रमाण और ज्ञानकों सर्वेष्यापक बतलाते हैं--- 
श्रादा णाणपमाणं णाणं णेयप्पमाणमुहिट् । 
णेयं लोयालोयं तम्हा णाणं तु सब्बगयं ॥ [ प्रव० १, २३ ] 
आत्माको ज्ञानेक बराबर और ज्ञानको ज्ञय पदार्थोंके बराबर 


घट « प्रा्रुतसंग्रह “ 


कहा है। तथा समस्त लोक और अलोक ज्ञेय ( ज्ञानका विषय ) है । 
व्यतः ज्ञान सर्वव्यापक है । 
श्रात्मां को ज्ञानप्रमाण न मानने में दोष-- 
णाणपमाणमादा ण॒ हवदि जस्सेह तस्स सो आदा। 
हीणो वा श्रदिश्रो वा णाणादों हवदि धुवमेव ॥ 
होणो जदि सो आदा तण्णाणमचेदणं ण जाणादि । 
श्रहिभ्रो वा णाणादो णाणेण विणा कहं णादि ॥| 
[ प्रव० १, २४-२५ ) 
जो आत्माको ज्ञानके बराबर नहीं मानता, उसके मतानुसार 
आत्मा निश्चय ही या तो ज्ञानसे छोटा है या बड़ा है। यदि आत्मा 
ज्ञानसे छोटा है तो वह ज्ञान अचेतन होनेसे कुछ भी नहीं जान 
सकेगा । और यदि आत्मा ज्ञानसे वड़ा हे तो ज्ञानके बिना आत्मा 
पदार्थों को कैसे जानेगा | 
ज्ञान की तरद पआत्मा भी सर्बंगत है-- 
सब्वगदी जिशवसहं सब्बे विय तग्यया जगदि श्रट्रा । 
णाणमयादो य जिगा विसयादो तस्स ते भणिदा || [प्रव०१,२६ 
ज्ञानमय होनेसे जिनश्रेषप्ठ सर्वज्ञदेव स्वव्यापी हैं। तथा उनके 
बिपय होनेसे जगतके सभी पदार्थ उनमें वर्तमान हैं। अर्थात्‌ सब 
पदार्थो'की जाननेसे ज्ञानको सर्वंगत कहा है। ओर भगवान ज्ञानमय 
हैं इसलिय भगवान भी सबेगत हैं। 
आत्मा और ज्ञान में भेद-अभेद्‌ -- 
णाणं श्र सतति मद बट्रदि णाणं विणा ण अप्पाण । 
तम्हा णाणं अ्रप्पा अप्या णाण व अण्णं वा ॥ [ प्रव* १, २७ | 
ज्ञान आत्मा है अर्थात्‌ ज्ञान ओर आत्मामें भद नहीं हे एसा माना 
गया है. क्‍योंकि ज्ञान आत्माको छोड़कर नहीं रहता। अतः ज्ञान 
आत्मा ही है। किन्तु आत्मा ( अनन्तधर्मवाला होनेसे ) ज्ञान गुग्ग रूप 
भी है और अन्य रुखादिगुण रूप भी है । 
आगे कहते हैं कि ज्ञान पदार्थों को कैसे जानता है-- 
णाणी णाणसहावो अट्टा णेयप्पगा हि णाणिस्स | 
ख्वाणि व चकक्‍्खूणं णेवण्णोस्णेसु वट॒टंति॥ [ प्रव० १, र८ ] 


«- २, ज्ञान अधिकार हृ 


ज्ञानी आत्मा ज्ञानस्वभाव वाला है ओर पदार्थ उस ज्ञानीके ज्ञेय- 
स्वरूप ( जानने योग्य ) हैं। अतः जैसे चच्छु रूपी पदार्थोंके पास नहीं 
जाती ओर वे पदार्थ भी चक्षुके पास नहीं जाते। इसी प्रकार आत्मा 
भी न तो उन पदार्थों के पास जाता है ओर न वे पदार्थ ही आस्माके 
निकट आते हैं । 
ण पविट्ठो णाविद्वो णाणी णेयेसु रूवमिव चक्‍्खू। 
जाणदि पस्सदि णियदं श्रक्लातीदो जगमसेसं ॥ [प्रव० १, २६] 


जैसे चक्तु यद्यपि निश्चयसे रूपी पदार्थोंकी छूता नहीं हे फिर भी 
व्यवहारमें ऐसा भी प्रतीत नहीं होता कि चच्चु रूपी पदार्थों को नहीं 
छूता। उसी प्रकार ज्ञानी आत्मा निश्चयनयसे ज्ञय पदाथथों में प्रवेश 
नहीं करता हुआ भी व्यवहारनयसे अग्रवेश नहीं करता हुआ, इन्द्रियों- 
की सहायताके बिना समस्त जगतकों सन्देह रहित जानता और 
देखता है । 


व्यवद्दार से ज्ञान पदार्थों में केसे रहता है, दृश्टान्त द्वारा बतल्ाते हैं-- 
रयणमिह इंदणीलं दुद्धज्कसियं जहा सभासाए | 
अभिमभूय त॑ं पि दुद्धं वट्दि तह णाणमत्थेमु ॥ [ प्रव० १, १० ] 
जैसे दूधमें रखी हुई इन्द्रनील मणि अपनी प्रभासे उस दूधको 
अपना सा नीला करके वर्तेमान रहती है। उसी प्रकार ज्ञान पदार्थों'में 
रहता है । 


आगे कहते हैं कि पदाथ ज्ञान में रहते हैं-- 
जदि ते गा संति श्रद्धा णाणे णाणं ण॒ होदि सब्बंगयं | 
सब्बगर्य वा एाणं कहं ण शाणद्विया अट्ठा | [ प्रव० १, ३१ | 
यदि वे ज्ञय पदार्थ ज्ञानमें न हों तो ज्ञान सबेव्यापक नहीं हो 
सकता। ओर यदि ज्ञान स्वेव्यापक है तो पदार्थ ज्ञानमें स्थित क्‍यों 
नहीं हैं । सारांश यह कि व्यवहारसे ज्ञान ओर पदार्थ दोनों ही एक दूसरे 
में मौजूद हे । 
केवल ज्ञानी केवल जानता ही है-- 
गेशहदि णेव णु मुचदि ण॒ परं परिणमदि केवली भगवं। 
पेच्छुदि समंतरो सो जाशदि सब्ब॑ शिरवसेसं || [ प्रव० १, २२ | 


96 - प्राभ्रव्संग्रह - 


केवली भगवान परपदार्था'को न तो ग्रहण करते हैं और न छोड़ते 
हैं, ओर न उनरूप परिणमन ही करे हैं । वे तो सब पदार्थों को पूरी 
तरह से जानते ओर देखते हैं | 


श्रु,त केवली का स्वरूप 
जो हि सुदेश विजाणरदि अप्पाणं जाणगं सहावेण । 
ते सुबदेबलिमिसियों मर्णेति लोयप्पदीवयरा || [ श्रव० १, रेरे | 
जा अतज्ञानरूप अपने सहज स्वभावसे ज्ञायकस्वरूप आत्माक 


जानता है, उसे समस्त लोककों प्रकाशित करने वाले ऋषिगण #त- 
केबली कहते हैं | 


मुत्त जिशोवदिद्व' पोग्गलद॒ब्बधगेहि वयणहि | 
त॑ जाणणा हि णाणं सुत्तस्स य जाण॒णा मणिया || [प्र३०१,३४/ 


पुद्गलद्रब्यस्वरूप बचनोंके द्वारा जो जिन भगवानके द्वारा उपदेश 
किया हुआ हू इसे सूत्र अथवा द्रव्य श्रत्त कहते हैं। और उसके जानने- 
को अतज्ञान कहते हैं। तथा व्यवहारसे उस सृत्ररूप द्रव्य श्र तको भी 
श्रनज्ञान कहा हैं। ( आशय यह है कि एक केबली द्वोते हैं ओर एक श्रत- 
केबली होते हें। कब्लीके द्वारा उपदिष्ट और गणधरके द्वाराअधित 
सत्रांका उपचारसे श्रुन कहते हैं और उसके ज्ञानको श्रुत ज्ञान कहत 
हैं। मस्पूर्ण द्वादशांगं रूप श्र्‌ तक ज्ञाताको श्र्‌ तकेबली कहते हैं । श्र्‌ त- 
कवला श्र्‌ तक द्वारा आत्माकोी जानता हें। और कवली परका सहायता-' 
क बिना स्व-परको जानता है ) 


श्रास्मा भ्रोर ज्ञान में भेद नहीं है-- 
जे जाणदि सों ण!णं ण॒ हर्वाद गाणेण जाग॒गो श्रादा। 
णार्ण परिणमदि सयंअठ्ा णाणद्रिया सब्बे || [ प्रव० १,३४ ] 
जः जानता है बही ज्ञान है। ज्ञान गुणके सम्बन्धसे आत्मा ज्ञायक 


नहीं हाता । किन्तु आत्मा स्वयं ज्ञानरूप परिणमन करता है और सब 
य परदार्थ ज्ञानमें स्थित हैं 
तम्दा णाणं जीवों णुयं दव्बं॑ तिधा समक्खादं | 
दव्व॑ ति पुणो आदा परं च परिणामसंबद्ध || [ प्रव० १,३६ ] 
इसलिये आत्मा ही ज्ञान हैं ओर भूत भविष्यत्‌ बर्तमानके भेदसे 


- २. ज्ञान अधिकार - श्श 


प्रथवा उत्पाद व्यय और भ्रौव्यके भेदसे या द्रव्य गुण पर्यायके भेदसे 
तीन रूप कहा जाने वाला द्रव्य झेय हे-ज्ञानका विषय हैं। तथा वह 
ज्षेयद्रव्य आस्मद्रव्यरूप भी है. और अन्य द्रव्यरूप भी है. और परिणामी 
हैं । [ आशय यह है कि ज्ञेयके दो प्रकार हैं एक स्व और एक पर । 
डनमेंसे पर तो केवल ज्ञेय ही है। किन्तु सत्र! ज्ञेय रूप भी है और ज्ञानरूप 
भी है; क्‍योंकि आत्मा दीपककी तरह स्वपर प्रकाशक हे, स्वयं अपनेको 
भी जानता है और अन्य पदार्थों को भी जानता हैं। ये दोनों ही परिणामी 
हैं। आत्म! ज्ञानरूप परिशमन करता है ओर पदार्थ ज्ञ यरूप परिणमन 
करते हैं ]। 
अतीत अनागत पायें भी ज्ञानमें प्रतिभाष्तित होती हैं-- 
तक्कालिगेव सब्बे सदसब्भूदा हि पज्जया तासिं। 
बटटते ते णाण विसेसदोी दब्वजादीण || [प्रव० १,३७] 
... उन जीबादि द्रव्योंकी वे समस्त विद्यमान और अविद्यमान पर्याय 
वर्तमान पर्यायोंकी तरह ज्ञानमें प्रथक प्रथक्‌ बतेमान रहती हैं । 
जे णेव हि संजाया जे खलु ण॒ट्ठा मबीय पज्जाया । 
ते होंति असब्भूदा पज्जाया शाणपत्रक्खा || [प्रव० १,३८] 
ओ पर्याय उसपन्न ही नहीं हुई हैं तथा जो उत्पन्न होकर नष्ट हो गई 
हैं उन सब पर्यायोंकी असद्भूत कहते हैं। वे पर्याय भी केवलज्ञानमें 
प्रत्यक्ष हैं । 
जदि पत्चक्खमजाये पज्ञायं पलइशयं व णाणुस्स | 
णहर्बाद वा त॑ खाणं दिव्य ति हि के परूवेति |! [प्रव० १,३२६ | 
यदि अनागत और अतीत पर्याय केवल ज्ञानके प्रत्यक्ष नहीं होती तो 
उस ज्ञानको दिव्य कौन कहता । 
अत्थं ग्रक्वशिवदिदं ईहापुब्वेहिं जे विजाणंति | 
तेसि परोक्‍्खभूदं॑ णादुमसक्क ति पर्णत्त || [प्रब० १-४० 
जो अल्पज्ञानी इन्द्रियगोचर पदार्थों को इंहा आदि ज्ञानपूवेक जानते 


हैँ उनके लिये अतीत अनागत्त आदि परोक्षभूत पर्यायोंकी जानना शक्य 
नहीं है, ऐसा कहा हें । 


श्र - प्राश्ठतसंग्रह ““ 


क्ञायिक अतीर्दिय ज्ञानकी महिसा 


अपदेस सपदेस मुत्तममुर्त च पजयमजादं ! 
पलय॑ गरय॑ च जाण॒दि त॑ णाणमर्दिदिय भश्ियं || [प्रव० १, ४१] 


जो ज्ञान प्रदेशरहित परमाणु वर्गेरहको, प्रदेशसहित 4475 
द्रव्योंको, मूर्ते और अमूर्त पदार्थोंको, तथा उनकी आगे होः वाली 
ओर नष्ट हुई पर्यायोंको जानता है. उस ज्ञानको अतीन्द्रिय कहा है । 

ज॑ तक्‍कालियमिदरं जाशदि जुगव॑ समंतदों सब्ब | 
ग्रत्थं विचित्तविसमं त॑ णाणं खाइय मणि | [ प्रव० १, ४७ ] 
जो ज्ञान वर्तमान भूत और भावि तथा अनेक प्रकारके मूर्ते अमूते, 
ज्ैतन अचेतन आदि समस्त पदार्थोंकों पूरी तरहसे एक साथ जानता 
है, उस ज्ञानकी ज्ञायिक ( कर्मो के क्षयसे प्रकट होनेबाला ) कहा हैं । 
जो सबको नहीं जानता वह एक को भो नहीं जानता-- 
जो ण्‌ विजारणदि जुगवं श्रत्थे विक्कालिगे तिहुवग॒त्थ । 
गादु' तस्स गए सक्‍के सपज्जयं दब्बमेगं वा ॥ [ ग्रव* १, ४झ ] 
जो तीनों लोकॉमें स्थित त्रिकालबती पदार्थों को एक साथ नहीं जानता 
बह अनन्त पर्याय सहित एक द्रव्यको भी जाननेमें असम हू। अथांत 
जो सब ज्ञ य पदार्थों को नहीं जानता बह आत्माका नहीं जानता । 
जो एक को नहीं जानता वह सबको नहीं जानता -- 
दब्य॑ग्रगंतपज्जयमेगमर्णताणि दब्वजादीणि | 
ण्‌ विजाणदि जदि जुगवं किध सो सब्बाशि जाणादि | [प्रव० १, ४६| 


जो अनन्त पर्याय सहित एक आत्मद्रव्यकों नहीं जानता, वह समस्त 
अनम्त द्रब्योंकी एक साथ कैसे जान सकता है। अथीत जो आत्माको 
नहीं जानता धह्‌ सबको नहीं जानता । 
क्रमते जानने वाला ज्ञान सबको नहीं जान सकता-- 
उप्पर्जाद जदि णाणं कमसो अट्टू पहुच णाणिम्स। 
त॑ णेव हवदि शणिच्च ण॒ लाइगं णेव सब्वगद || [ अ्रव० १, ४० ] 


यदि ज्ञननीका ज्ञान ऋमसे पदार्थों का अवलम्बन लेकर उत्पन्न होता 


- २, ज्ञान अधिकार - १३ 


है, अथान जो ज्ञान एक एक पदार्थको लेकर क्रमसे जानता है बह ज्ञान 
न तो नित्य ही है, न क्षायिक हे ओर न सबको जाननेबाला हे । 


केवल ज्ञानका माहात्य्य 
तिक्का लणिब्वविसय सयलं सब्वत्थ संभवं चित्त । 
जुगव॑ जाण॒दि जोण्हं अहो हि णाणस्स माहप्पं ॥| [ प्रव० १, ५१ |] 
ज्ञानका माहात्म्य तो देखो, जिनदेवका केवलज्ञान सदा तीनों कालोंमें 
ओर तीनों लोकोंमें होनेबाले नाना प्रकारके समस्त पदार्थोकी एक साथ 
जानता हैं । 
फेवल ज्ञानीके बन्ध नहीं होता--- 
ण विपरिणमदि ण गेण्हदि उप्पज्जदि णेव तेस अद्ट सु । 
जाणण्णवि ते आदा अबंधगो तण परण्णत्तो ॥ [ प्रव० १, ४२ ] 


केवलज्ञानी आत्मा उन पदार्थोंको जानते हुए भी न तो उनरूप 
परिणमन करता है. न उन्हें प्रहण करता है और न उनमें उत्पन्न होता है, 
इस कारणसे वह नवीन कमेबन्धसे रहित कहा गया है। अथीत्‌ 
यद्यपि केवलज्ञानी सब पदार्थो'को जानता है फिर भी उनमें राग हृष 
नहीं करता, इसलिये मात्र जाननेसे उसके नवीन कर्मका बन्ध नहीं होता । 


केवल ज्ञान ही प्रत्यक्ष हे 
ज॑ं पेच्छुदो श्रमुत्तं मुत्त सु अदिंदियं च पच्छुण्णंं । 
सकल॑ सर्ग च इदरं त॑ णाणं हवदि पद्चक्खं || [ प्रव० १,४५४ | 
ज्ञाताका जो ज्ञान अमूते पदार्थों को, मूर्तिक पदार्थों मेंसे अतीन्द्रिय 
परमाणुओं वगेरहको तथा प्रच्छन्न पदार्थों को ओर सब ही स्वश्ञेयोंको जानता 
हे वहीं प्रत्यक्ष हे । 
निश्चय और व्यवहार से केवल ज्ञानका विषय-- 
जाण॒दि पस्सदि सब्य॑ं ववहारणएण केवली भगवं | 
केवलणाणी जाणदि पस्सदि णियमेण अप्पाणं | [नि०्सा० श्प८] १ 


व्यवहारनयसे केवली भगवान्‌ सबको जानते देखते हैं। और निश्चय- 
नयसे केवलज्ञानी आत्माको जानते देखते हें। 
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केवलज्ञान और केवलदर्शन की प्रवृत्ति एक साथ होती है-- 
जुगवं बट़इ णाणं केवलणाशिस्स दंशर्ण च तहा | 
दिशयरपसायताप॑ जह बढट्र॒इ तह मुरोयब्य | ( नि० सा० १५४६ | 
जैसे सूर्यमें प्रकाश और प्रताप एक साथ रहते हैं, बेसे ही केवल- 
ज्ञानींमं दर्शन ओर ज्ञान एक साथ रहते हैं, ऐसा जानना चाहिये । 


केवल ज्ञान श्रोर केंवल्दर्शन के सेदाभेद की चचो--- 


शाण परपयास दिद्टो अ्रधप्ययासया चेव | 
अ्रप्पा मपरपयासो होदि त्तिद्वि मस्णसे जदि हि || [नि०सा० १६० | 
ज्ञान परका प्रकाशक है ओर दशैन आत्माका ही प्रकाशक है । तथा 
आत्मा स्व! का भी प्रकाशक है ओर परका भी प्रकाशक है, यदि एसा 
मानत हो तो । 
णार्ण परप्पयास तइया णाणेणु दसगां भिश्णं | 
णु हवदि परदव्वगयं दंसशमिदि वश्णिदं तम्हा || [नि्सा० १६१] 
यदि ज्ञान केवल परका प्रकाशक है तो ज्ञानले दर्शन भिन्न ट्हग। 
किन्तु ज्ञान केवल परका प्रकाशक नहीं है, इसलिए उसे दर्शन कहा है ! 
अप्या परप्पयातों तश्या अ्प्पेश दंसणुं मिण्णं | 
ण्‌ हर्वाद परदत्वाओं दंसणर्मिाद वरिणदं तम्हा।! [निग्सा०१६ २] 
यदि आत्मा पर प्रकाशक ही हू तो आत्मासे दर्शन भिन्न ठददरा । 
किन्तु आत्मा केवल पर प्रकाशक नहीं हे इसलिए उसे दर(न कहा है । 
णार् परण्पयासं ववहारणयेण दंसण तम्हा | 
अप्पा परप्पयासों ववहारखयेण दंसणं तम्हा ॥ [ नि०्सा० १६३ न 
. व्यवहारनयसे ज्ञान परका प्रकाशक है इसलिए दर्शन भी पर प्रकाशक 
हू। व्यवक्षारनयसे आत्मा परका प्रकाशक है इसलिए दर्शन भी परका 
प्रकाशक हैं । 
णारं अप्पपयासं शिच्छुयण यएणु दंसगुं तम्हा | 


अप्पा अप्परयासो शिच्छुयणयएण दंसग तम्हा ॥ | नि०्स०१६ ४] 

निश्रयनयसे ज्ञान आत्माका प्रकाशक है इसलिए दर्शन भी आत्मा- 

का प्रकाशक है । निश्चयनयसे आत्मा आत्माका प्रकाशक है इसलिये 
दशन भी आत्माका प्रकाशक है। 


- ज्ञान अधिकार - १ 


अप्पसरूव पेच्छुदि लोयालोयं ण॒ केवली भगवं । 
जह कोई भणइ एबं तस्त य कि दूसणं होइ || [ नि० सा० 2६५ | 
उक्त स्थितिमें यदि कोई ऐसा कहे कि केवली भगवान आत्माके 
स्वरूपकों देखते हैं, लोक सहित अलोक्को नहीं देखते तो उसके इस 
कथनमें क्या दूषण है, अर्थात्‌ कुछ भी दोप नहीं है । 
लोयालोयं जाणइ श्रप्पाणं णेब केवली भयवं | 
जइ केइ भणइ एवं तस्स थ किल दूसण होई || [ नि० स० श६८ ] 
यदि कोई ऐसा कहता है कि केबली भगवान लोक-अलोकको जानते 
हैं और आत्माको नहीं जानते, त्तो उसका कथन सदोष हे | 
क्यों कि-- 
गण जीवसरूबं तम्हा जाणेइ अ्रप्प्ग अ्रप्पा | 
श्रप्पाएं णुवि जाण॒दि अप्यादों होदि विदिरित्तं॥ [निव्सा० १६६॥ 
ज्ञान जीवस्वरूप है इसलिए आत्मा आत्माकों जानता हूँ। यदि 
ज्ञान आत्माको नहीं जानता तो आत्मासे भिन्न हो जायेगा | 
अप्पा् विशु णाणु एणुं विशु अप्पगो ण संदेहो | 
तम्हा सपरपयासं शाणं तह दंसणं होदि || [ नि० सा० १७० |] 
इसलिए आत्माको ज्ञान जानो ओर ज्ञानको आत्मा जानो। इसमें 


कुछ भी सन्देह नहीं है। अत्तः ज्ञान तथा दशशन दोनों ही स्वर-पर 
प्रकाशक हैं । 


केवल ज्ञानोके बन्ध नहीं द्ोता 

जाणुंतो पस्संतो ईहापुब्बं ण॒ होइ केवलिणो | 

केवलिणाणी तम्हा तेस दु सोड्बंधगो मशिदो ॥ [नि०्सा० १७१] 
केवल ज्ञानीका जानना देखना इच्छा पूथेक नहीं होता। इसीसे वे 

केवलज्ञानी हैं और इसीसे उन्हें अवन्धक ( बन्धरहित ) कह हैं। 
ह इन्द्रिय ज्ञानकी अ्रस॒मर्थता 
जीवो सय॑ अमुत्तो मुत्तिगदो तेण म॒ुत्तिणा मुत्त । 
श्रोगेशहित्ता जोग्गं जाशुदि वा तण्ण जाणादि || [प्रन्सा० १,५०५] 


जीव स्वयं अमूतिक है । किन्तु मूर्तिक शरीरमें रहता है। अतः 
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मूतिक इन्द्रियोंके द्वारा इन्द्रियोंके योग्य मूते पदार्थेकी अवप्रह पू्वेक जानता 
है अथवा कर्मका उदय होनेसे नहीं भी जानता । 
फासो रसों य गंधों वएणी सद्दो य पुरगला होंति। 
अकक्‍्खाणं ते अकक्‍्खा जुगवं ते णेव गेरहंति॥ [ प्र० १,१४६ | 
स्पर्श, रस, गंध, रूप, और शब्द ये पौद्गलिक गुण ऋमसे पाँचों 
इन्द्रियोंके विषय हैं । किन्तु वे इन्द्रियाँ इन विषयोंकों एक साथ नहीं 
ग्रहण करती | 
इन्द्ियज्ञान प्रत्यक्ष नहीं है-- 
परदब्य॑ तें श्रक्वा णेव सहावो त्ति अ्रप्पणो भणिदा | 
उबलडे नेहि कं पद्मकत्नं अप्पणों हदि ॥ [ प्रव० १, ४७ | 
आत्माका जो ज्ञान दर्शन स्वभाव हैं बह उन इस्द्रियोंमें नहीं है, इस 
लिए, उन इन्द्रियोंका परद्रव्य कहा है। उन परद्रव्य इन्द्रियोंक द्वारा 
जाना गया पदार्थ आत्माका प्रत्यक्ष केसे हो सकता है । 
परोक्ष ओर प्रत्यक्षका लक्षण 
ज॑ परदो विण्णाणुं तं तु परोक्ख त्ति मणिदमट्ट स॒ । 
जदि केवलेण णादं हवदि हि जीवेश पत्चक्ख॑ || [ प्रव० १, ५८ | 
पदार्थों का जो ज्ञान परकोी सहायतासे होता है उसे परोक्ष कहा है । 
ओर जो पर्की सहायताके शिना केबल जीवके द्वारा जाना जाता है वह 
प्रत्यक्ष है । 
प्रत्यक्ष श्वान ही सुखरूप है. 
जादं सय॑ं समतत णाणमणुंतत्थवित्थ्ं विमल॑ | 
रहियं त॒ श्रोग्गहादिहिं सुहंँ ति एगंतियं मणियं || [ प्रव० १, ५६ ] 
जो स्वयं उत्पन्न हुआ है, सम्पृणे है, सब पदार्थों में फेला हुआ है 
निर्मल है और अबग्रह इहा आदिसे रहित हे वही ज्ञान सर्वथा सुखरूप है ! 
जे केवलं ति णाणं तं सोक्खं परिणमं च सो चेव | 
खेदो तस्स ण॒ भणिदो जम्हा घादी खर्य जादा | [प्रव० १, ६०] 
जो यह केवल ज्ञान हे वह सुखरूप है और उसका परिणमन भी उसी 


रूप होता है । केबलज्षानमें इन्द्रियश्ञानकी तरह खेद नहीं होता, क्योंकि 
घातिया कर्म नष्ट हो चुके हैं । 


३. जय अंधिकार 
सत्ताका स्वेरूप 
सत्ता सव्वपयत्था सविस्सरूवा श्रणंतेपज्जाया । 
भंगुप्पादधुवत्ता सप्पडिवंक्खा हबदि एंक्का ॥ [ पश्चा० ८ | 


सत्ता एक हें, वह सब पदार्थों में बतेमान हे, विश्वरूप है, अनन्त 
पयायवाली है, उत्पाद व्यय ध्रौव्यात्मक है और प्रतिपक्ष सहित है। 
[ आशय यह है कि सत्ताके दो प्रकारं हैं--एक महासत्ता और एक 
अवान्तर संत्ता । समस्त पदार्थों में रहनेवाली सत्ताको महासत्ता कंहते हैं 
उक्त कथन महासत्ताका ही हैं। और प्रतिनियत वस्तुर्मं रहनेवालीं सत्ता- 
को अवान्तर सत्ता कहते हैं | किन्तुं इसका मतलब यह नहीं हे कि प्रत्येक 
बस्तुमें दो सत्ताएं रहती हैं । एक ही सत्ताकों जब व्यापक दृष्टिकोणसे 
देखते हैं तो बह महा सत्ताके रूपमें प्रतीत होती है और उसीको जब 
संकुचित दृष्टिकोशसे देखते हैं तो वह अवान्तर सत्ताके रूपमें प्रतीत होती 
है । अतः महासत्ताकी श्रपेज्ञासे अवान्तर सत्ता असत्ता हे ओर अवान्तर 
सत्ताकी अपेक्तासे महासत्ता असत्ता हे। इसत्तरह सत्ताका प्रतिपक्ष असत्ता है। 
महासत्ता समस्त पदार्थोमें समान रूपसे व्याप्त है, इसलिये वह स्वपदस्था” 
है और अवान्तर सत्ता एके ही पदार्थमें रहती है अतः वह “एक पदस्था” 
है। इस तरह स्वपदार्थस्थिताका प्रतिर्षक्ष एंकपदार्थेस्थितपना हे । 
महासंत्ता विश्वरूपा हैं और अंबान्तर सत्ता एकरूपा है | अंत: विश्वरूपाका 
प्रतिपक्ष एकरूपपना है । महासत्ता अनन्त पर्याय वाल्ली हे क्योंकि श्रपनी 
अपनी पयोयोंकी अपेक्षासे दृव्योंकी अनन्त सत्ताएँ हैं, श्रौर अश्नन्तर सत्ता 
एक पयोयवाली है क्योंकि एक द्रन्यकी विवजक्षित्त एक पर्याथकी शपेज्षासे 
बह एक परयोयरूप है । अतः अनन्तपयायाका प्रतिपक्ष एक पर्थीक्पना है । 
महासत्ता उत्पाद आदि तीन लक्षणोंसे युक्त है । किन्तु अवान्तर सत्ता 
ऐसी नहीं हैं; क्‍योंकि जिसरूपसे उत्पांद हे उसरूपसे उत्पाद हीं है; जिस 
रूपसे व्यय है उस रूपसे व्यय ही है ओर जिस झूपसे प्रोज्य है उस 
रूपसे भोव्य ही है । इस कारण वस्तुका जो उत्पाद व्यय प्रोग्य स्वरूप 
है उसमेंसे उत्पाद या व्यय या भ्रौव्यके उत्पाद आदि तीन तीन रूप 
नहीं होते। अतः त्रिलक्षणाका प्रतिपतशी अ-ब्रिलक्ष॑णां है। महासत्ता 
एके हैं और अवान्तरसत्ता अनेक हैं; अँतः एऐकेका प्रेतिपेंक अनेकपना 
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है। इस तरह सत्ता एक भी है और अनेक भी हें सर्वे पदार्थोर्मे भी 
रूनेवाली हैं और एक पदार्थमें भी रहनेबाली है, विश्वर्प भी हैं. और 
एक रूप भी हैं, अनन्त पर्यीयवाली भी है ओर एक पर्यायवाली भी है। 
उत्पाद व्यय भ्ौव्यात्मक होनेसे त्रिलक्षणा भी हैं और ऋ-बत्रिलक्षणा 
भी है, और एक भी है, अनेक भी है ] 
सत्ता और द्वच्यमें श्रभेद 
दवियदि गच्छुदि ताईं ताईं सब्मावपजयाई जं। 
दवियं त॑ मण्णंते अणण्णमभूदं व सत्तादों॥ [ पश्चा० ६ ] 
जो उन उन अपनी पर्यायोंको प्राप्त करता हैं उसे द्रव्य कहते हैं। वह 
द्रव्य सत्तासे अभिन्न हे । 
तीन प्रक्मारसे द्वव्यका लक्षण 
दव्य॑ सल्लक्खशियं उप्पादब्बयधुवत्तसंजुत्त | 
गुणुपजयासयं वा जं त॑ भण्णंति सव्बण्हू || [ पश्चा० १० | 
सर्वज्ञ देवने द्र्यको सत्ता लक्षण वाला कहा है। अर्थात्‌ जो सत्‌ हैं 
वह द्रव्य है, अथवा जो उत्पाद व्यय और ध्ौव्यसे संयुक्त हें वह द्रव्य हें, 
अथवा जो गुण और पर्यायोंका आधार है वह द्रव्य है । 
सत्‌ होते हुए भी द्वब्यके उत्पाद व्ययप्रोव्यत्मक होनेमें कारण 
सदवद्धिदं सहावे दव्बं दव्वस्स जो हि परिणामों | 
अत्येसु सो सहावों टिदिसंमवरणाससंबद्धों ॥|[ प्रव० २, ७ ] 
द्रव्यका अपने अ्रथों में--गुण-पर्यायोंमें जो परिणमन है बह ध्रोव्य 
उत्पाद और विनाशसे सम्बद्ध है वही द्ृव्यका स्वभाव है। ओर अपने 
उस स्वभावमें सदा स्थित रहनेसे द्रव्य सत्‌ है। [ आशय यह है कि 
परिणमन ही द्रव्यका स्वभाव है ओर परिणमनका मतलब है प्रति समय 
द्रब्यमें उत्पाद, व्यय और भोव्यका होना | अपने इस स्वभावमें द्रव्य 
सदा अवस्थित है । इस स्वभावकों वह कभी भी नहीं छोड़ता, अतः 
उत्पाद व्यय भौव्य युक्त होने पर भी द्रब्य सदा सत है ]। 


उत्पाद ब्यय धौज्यका परस्परमें अविनाभाष 


ण्‌ भवो मंगविद्देणे भंगो वा ण॒त्थि संभवविहीणो । 
उप्पादों वि य भंगो शा विशा धोन्वेण अत्येश ॥ [ प्रव* २, ८ ] 


- रे. जेय अधिकार - १ 


बिना व्ययके उत्पाद नहीं होता और बिना उत्पादके व्यय नहीं 
होता । तथा ध्ोव्य पदार्थके बिना उत्पाद ओर व्यय नहीं होते । [ इस 
कथनको दृष्टन्त द्वारा दिखाते हैं--जो घड़ेका उत्पाद है वही मिट्रीके 
पिण्डका नाश हैं क्योंकि एक पर्यायकी उत्पत्ति अपनी पूर्व पर्यायके नाशसे 
होती है। जो मिट्टीके पिण्डका विनाश है बही घटका उत्पाद है; क्‍योंकि 
बरतेमान पर्यायका अभाव उत्तर पर्यायके उत्पाद स्च्ररूप होता है। तथा 
जो घड़ेका उत्पाद और मिट्टीके पिण्डका विनाश हे बह्ी मिद्धीको ध्रवता 
है, क्योंकि पर्यायके बिना द्रव्यकी स्थिति नहीं देखी जाती । और जो 
मिट्ठीकी भ्रवता है वही घड़ेका उत्पाद और पिण्डका विनाश है, क्योंकि 
द्रब्यकी स्थिरताके बिना पर्याय नहीं हो सकती । अतः ये तीनों परस्परमें 
सम्बद्ध हें । 

उत्पाद आदिका द्रव्य से अमेद 


उप्पादद्धिदिभंगा विज्जंते पजएमु पञजाया | 
दव्बं॑ हिं संति शियदं तम्हा दब्बं हर्बवाद सब्वं ॥| [ प्रव० २, ६ ) 


उत्पाद व्यय और भौव्य पर्यायोंमें होते हैं और पर्याय द्रव्यमें होती है । 
इसलिये यह निश्चय है कि उत्पाद आदि सव द्रव्यरूप ही हैं । 


उत्पाद आदि में एक क्षणका भी भेद नहीं हे-- 


समवेदं खलु दच्बं संमबद्धिदिणाससरि णद॒ट्र हिं। 
एक्कम्मि चेव समये तम्हा दब्ब॑ खु तत्तिदयं || [ प्रब० २, १० ] 
द्रब्य एक ही समयमें उत्पाद व्यय और ध्रोव्य नामक भावोंसे एक- 
मेक हैं। अतः वे तीनों द्रव्यस्वरूप ही हें । 
उप्पत्तीव विशासी दव्वस्स य खत्थि अल्थि सब्मावों | 
विगमुष्पादधुवत्त' करेंति तस्सेव पज्जाया ॥ [ पश्चान ११ ] 


द्रव्यका उत्पाद अथवा विनाश नहीं होता, बह तो सत्स्वरूप हे। 
किन्तु उसीकी पर्याय उत्पाद व्यय भ्रोव्यको करती हैं । अर्थात्‌ द्रव्यरृध्टिसे 
द्रव्यमें उत्पाद व्यय नहीं हैं, किन्तु पर्यायकों दृष्टिसे हें । 
द्रव्य श्रौर पर्याय में अभेद 


पज्जयबिजुदं दव्बं दव्वविजुत्ता य पज्जया श॒ल्थि | 
होणह अशणण्ण॒भूद भाव समणा परूविंति ॥ [ पश्चा० १९] 


२७० ब- प्रासुंसेसग्रेंह यार 


पर्यायरहित द्रव्य नहीं है और द्रव्यरहिंत पर्याय नहीं हैं। अतः 
महाश्रमण सर्वैक्षदेव भावको द्रव्य और पर्यायसे अभिन्न कहते हैं । 


द्रब्य और गुणमें श्रभेद 


दव्वेण विणा ण गुणा गुरणेह्निं दव्ब॑ विणा ण॒ संमवदि | 
श्रव्वदिरित्तो भावों दब्बगुणाणं हवदि तम्हा॥।.. [ पश्चा० १२ | 


द्रव्यके बिना गुण नहीं होते और गुणोंके बिना द्रव्य नहीं होता। 
अतः भाव द्रव्य ओर गुणसे अभिन्‍न होता है । 


सत्ता श्रोर दव्यके अभेदमें युक्ति 
ण्‌ हवदि जदि सहव्यं श्रसद्धवं हवदि त॑ कह दव्बं । 
हर्बाद पुणो अण्णं वा तम्हा दव्ब सयं सना | [ श्रव० २,१३ ] 
यदि द्रव्य सत्‌ नहीं है तो निश्चय ही असन्‌ है । ऐसी स्थितिमें बह 
द्रव्य कैसे हो सकता है. और कैसे सत्तासे भिन्न हो सकता है? इसलिये 
द्रव्य स्वयं ही संत्ध्वरूप हैं । 


पृथक्तव और भ्रन्यत्वका लचण 


पविभत्तपदेसत्तं पुधत्तमिदि सासणं हि वीरस्स । 
अग्णत्तमतब्भावों ण॒ तब्भव॑ होदि कघमेय ॥ [ प्रव० २,१४ ] 


भेदके दो प्रकार हैं--प्रथक्‍त्व और अन्यत्व। अ्रदेशोंके अलग-अलग 
होनेको प्रथकत्व कहते हैं ऐसा बीर भगवानका उपदेश है। और प्रदेशभद 
न होकर संज्ञा आदिके भिन्न होनेकी अन्यत्॒ कहते हैं| संत्ता और द्रव्यमें 
प्रदेशभद नहीं हैं इसलिये उनमें प्रथक्त्व तो नहीं हे किन्तु सत्ता और द्रव्यके 
नाम लक्षण आदि भिन्न हैं । तब वे सर्वथा एक कैसे हो सकते हैं ? क्योंकि 
उनमें अतद्भाव हें । 


अतद्भाव का उदाहरया 
सहृब्दं सच्च गुणों सच्चेव य पज्जओ्नी त्ति विध्थारों। 
जो खलु तस्स अ्रमावो सो तदभावों अतब्भावों || [ प्रव* २,१४५ ] 


सत््‌ द्रव्य है, सस्‌ गुण है, सत्‌ पर्याय है. यह सत्ताका विस्तार है। 
ओर एक द्रव्यमें जो सत्ता गुण है, वह द्रव्य नहीं है, म बंह अन्य गुण 


- ३, ज्ञेय अधिकार - हे 


है और न पर्याय है । तथा जो द्रव्य, अच्यगुण ओर पर्याय है वह सत्ता 
नहीं है। इस प्रकार जो परस्परमें एकका दूसरेमें अभाव है, वही अतद्भाव 
है और यही अन्यत्वका कारण है । सारांश यह है कि सत्ता और द्रव्यमें 
प्रदेशभेद नहीं हे, किन्तु नामादिभेद है। अत्तः सत्ता द्रव्यसे अभिन्न भी 
है और सिनन भी हें । 
सत्ता ओर दब्य में गुणगुणी भाव 
जो खत्जु दब्बसहावों परिशामों सो गुणो सदर्विसिट्रो । 
सदवट्विदं सहावे दब्ब लि जिशोवदेसो यं || [ प्रब० २,१७ ) 
द्रग्यका स्वआावसूत जो परिणाम हैं वही सत्ता नामक गुण हे( क्योकि 
उत्पाद व्यय भ्रौव्यका नाम परिणाम है और उत्पाद व्यय धोव्यसे युक्त 
को सत्‌ कहते हैं |) तथा अपने स्वभावमें अवस्थित द्रव्य ही सत्त्‌ है एसा 
जिन भगवानका उपदेश है । 
सप्तसंगो 

सिय अ्रत्यि श॒त्थि उमय॑ अव्बत्तव्१ पुणों य तत्तिदयं । 

दब्बं खु सत्तमंगं आदेसव्सण संभव॒दि ॥ [ पश्चा० १७ ] 

अपेक्षा भदसे द्रव्य सात भंगरूप हाता हे--किसी अपेक्षा द्रव्य हे १, 
किसी अपेक्षा द्रव्य नहीं हैं २, किसी अपेक्षा द्रव्य है भी ओर नहीं भी 
हू ३, किसी अपेक्षा द्रव्य अवक्तव्य हे ४७, किसी अपेक्षा द्रव्य अस्ति 
अबक्तव्य हैं ५, किसी अपेक्षा द्रव्य नास्ति अवक्तव्यरूप हैं 5, ओर किसी 
अपेक्षा द्रव्य अघ्ति, नास्ति और अवक्तव्यरूप है ७, । 

अत्थि त्ति श॒त्थि त्ति य हवदि अवत्तब्बामिदि पुणो दब्ब । 
पज्जायेण दु केण वि तदुभयमा्दिट्रमर्णंं वा ॥ [ प्रव० २,२१३ ) 
द्रव्य किसी पर्यायसे अस्तिरूप है, किसी एक पर्यायसे नास्तिरूप हे, 
किसी एक पर्यायसे अवक्तव्य रूप हैं, किसी एक पर्यायसे अस्ति नास्ति- 
रूप है इसी तरह किसी एक पर्यायसे शेप तीन भंगोंमेंसे एक एक भंग- 
रूप हे। 

[ द्रव्य अनन्त धर्मोका एक अखण्ड पिण्ड है । और शब्दकी प्रवृत्ति 
वक्ताके अधीन है । इसलिये वक्ता बस्तुके अनन्त घममॉमेंसे किसी एक 
धर्मकी मुख्यतासे बस्तुका कथन करता है। किन्तु इसका यह अथे नहीं है 
कि बह चस्तु सर्वथा उस एक धमंस्वरूप ही हैं| अतः यह कहना होगा 
कि उस बस्तुमें जिब्नक्षित धर्म की मुछयता और शेष धर्मोकी गोणता है । 


२२ - प्रार्ृतसंगप्रड - 


इसीलिये गण धर्मोका द्योतक 'स्यात' शब्द समस्त वाक्योके साथ गुप्त 
रूपसे सम्बद्ध रहता हे। 'स्यात! शब्दका अभिप्राय कर्थंचित्‌? या किसी 
अपक्षासे है । जब हम किसी वस्तुको सत! कहते हैं तो उस वस्तुके स्व॒रूप- 
की अपेक्षासे ही उसे सन्‌ कहते हैं। अन्य वम्तुओंके स्वरूपकी अपेक्षासे 
विश्वको प्रत्येक वम्तु 'असन' है | अतः संसारमें जो कुछ हे! बह क्रिसी 
अपेक्षासे नहीं भी है । सर्बथा सत्‌ या सर्वेथा असन कोई वस्तु नहीं हे। 
इसी अपक्षाबादका सूचक 'स्यान! शब्द है । जो प्रत्येक वाक्यके साथ 
प्रयुक्त किया जाता हैं । यथा --'स्यात्‌ सत्‌! 'स्थात्‌ असन । 


वस्तुके इन दोनों धर्मोको मिलानेसे तीसरा भंग 'स्थात्‌ सत्‌ स्थात्‌ 
बब 3 >> कक ०्धक, बे 
अमन! बनता है। यदि कोइ उक्त दोनों धर्मो'को एक साथ कहना चाहे तो 
नहीं कह सकता ऐसी दशामें बस्तुको अवाच्य' कहा जाता है।इस तरह 
म्यान सत', स्थाव असत्‌, 'स्थात सदसतः, स्यादवक्तव्य य चार भंग 
सप्रभंगीके मूल हैं । इन्हींमेंसे चनुथमंग स्याद्वक्तव्यके साथ ऋमशः पहले 
दूसरे ओर तीसरे भंगका मिलानेपते पांचवा, छठा ओर सांतवा भंग बनता 
हे। संक्षेपमें यह सात भंगोंका परिचय है । ] 
द्रव्य के भेद 
दब्वं जीवभजीवं जीवो पुण चेदणोवजोगमओञ्री ) 
पोग्गलदव्बपमुह अचेदर्रा हवदि अ्रज्जोब || [ प्रब० २, ३५ ] 
दरब्यके दो भद हैं--जीवद्रृव्य और अजीब द्रव्य । उनमेसे जीबद्रव्य 
चेतन ओर उपयोगमय है। पुदूगल आदि पांच अचेतन द्रव्य अजीत्र हैं । 


छै द्वव्यों के नाम 
जीवा पगणलकाया धम्माधम्मा य काल आयासे | 
तब्चत्था इदि भणिदा णाणगुणपज्जगर्दि संजुत्ता || [ नि० ६ ] 


घः हि अध ले ल्‌ रे धर 
..... गत, पृदुगलकाय, धर्म अधर्म, काल और आकाश ये छे मलतत्त्व 


हैं। ये अपने अपने अनेक गुण और पर्यायोंसे सहित होते हैं। 
ग्ुणोंके भेदसे ही हृव्योंमें भेद हे-- 
लिंगैहिं जेहिं द॒ब्बं॑ जीवमजीवं च हृवद विश्णाद | 
ते तब्मावविसिट्रा मुत्तामत्ता गुणा णोया !॥ [ प्रव० २, ३८ 
जिन बिन्होंसे अर्थात्‌ विशेष धर्मोसे जीव द्रव्य और अजीब द्रव्य 


- है. ज्ञेय अधिकार - रे 


आने जाते हैं उन्हें गुण समझना चाहिये | [उन गुणोंके कारण ही द्रव्योंमें 
यह जीव द्रव्य है ओर यह अजीब द्रव्य है. इत्यादि भेद प्रकट होता है | 
वे गुण भी तद्भावसे विशिष्ट होनेके कारण मू्ते और अमूतंके भेदसे दो 
प्रकारके हैं। [ आशय यह है कि जिस जिस द्रव्यका जो जो स्वभाव है 
वह वह द्रव्य उस उस स्वभावसे विशिष्ट है । इसलिये मूत द्रव्य अपने 
मूततत्व स्वभावसे विशिष्ट है और अमूत द्रव्य अपने अमृत्तत्व स्वभावसे 
विशिष्ट हैं। ऐसा होनेसे गुणोंमें भी दो भेद हो जाते हैं ] । 
मूत और अमूर्त गुणोंका लक्षण - 
मुत्ता इंदियगेज्फा पोग्यलदव्वप्पगा अणगविधा | 
दव्वाणममुत्ताणं गुणा श्रम॒त्ता मुणेदव्बा ॥ [ प्रव० २, ३६ ] 
मूर्ते गुण इन्द्रियोंसे अहण करनेके योग्य होते हैं, तथा वे पुदूगल 
द्रव्यमें ही पाये जाते हैं और अनेक प्रकारके होते हैं। और अमूर्तिक 
द्रव्योंक गुणोंको अमूर्ते जानना चाहिए । 
मृत पुद्गल द्वव्यके गुण 
वर्णरसगंघफासा विज्जंते पोग्गलस्स सुहमादो | 
पुटवीपरियंतस्स य सहो सो पोग्गलो चित्तो ॥ [ प्रव० २, ४० | 


सूच्म परमाणुसे लेकर स्थूल प्रथिवी स्कन्ध पर्यन्त समस्त पुदूगल 
दरव्योंमें रूप, रस, गन्ध, स्पर्शगुण रहते हैं । अनेक प्रकारका जो शब्द 
है वह भी पोद्गलिक है । 


अमृत द्वव्योंके गुण 
आगगासस्सवगाहो धम्महृब्बस्स गमणहेदुत्त॑ | 
धम्मेदर दब्वस्स दु गुणों पुणो ठाणकारणदा ॥ 
कालस्स बटुणा से गुणोवश्रोगो त्ति अप्पणो मणिदो | 
णुया संखेबादो गुणा हि मुत्तिप्पीणाणं ॥ [ प्रव० २, ४१-४२ ] 


एक साथ सब द्रव्योंके साधारण अवगाहमें कारण होना आकाशका 
विशेष गुण हैं। एक साथ सब चलनेबाले जीव और पुदुगलोंके गमनमें 
कारण होना धर्म द्रव्यका विशेष गुण है । एक साथ सब ठहरते हुए जीव 
ओर पुदूगलोंके ठहरनेमें कारण होना अधम द्रव्यका विशेष गुण है। 
समस्त  द्रव्योंको प्रत्येक पर्यायके प्रतिसमय होनेमें कारण होना काल 


श्ड - प्राहववल्नमह - 


द्रध्यका त्िशेष गुण है । चेतन्य परिणाम आत्माका विशेष गुख है। इस 
तरह संज्षेपसे अमूर्तिक द्रब्योंके विशेष गुण जानने चाहिये । 


पाँच अस्तिकाय 
एदे छुदब्वाणि य काल॑ मोत्तूय अत्थिकाय त्ति । 
णिदिट्रा जिशसमये काया हु बहुप्पदेसत्त' | [ निय० २, ४८ ] 
इन छे द्रव्योमेंसे कालद्रव्यको छोड़कर शेष पाँच द्रव्योंकी जिज्नामम्ें 
अस्तिकाय कहा है। बहुप्रदेशी द्रव्यको काय कहते हैं । 


प्रदेशका कत्तण 
आगासमणुरणिविट्र आगासपदेससर्णया भरणिय॑। 
सब्वेसि व अणुण सक्काद त॑ं देदुमवगासं ॥ [ प्रव८ २, ४८ | 
जितने आकाशको पुद्गलका एक परमाणु रोकता हें-उतनेका प्रदेश या 
आकाश प्रदेश कहा है। बह आकाश प्रदेश शप पाँच द्रब्योकि प्रदेशोंको 
तथा अत्यन्त सूच्रम रूपसे परिणत हुए अनन्त परमाणु स्कन्धोंका स्थान 
देनमें समर्थ है । 
बहुप्रदेशेय और एकप्रदेशोश द्रव्य 
जध ते सभप्पदेसा तथप्पदेसा हयंति ससाणं | 
अपदेसी परमाण तेण परदेसुब्भवों मणिदो ॥ [ प्रव० २, ४२ ] 


जैसे आकाशके प्रदेश हैं वैसे ही शेप द्रव्योंके भी प्रदेश हैं । किन्तु 
परमाणु अग्रदेशी है उसके दो आदि प्रदेश नहीं हैं। परन्तु प्रदेशकी 
उत्पत्ति परमाणुक द्वारा कही हैं अथान जितने आकाशका एक परमाणु 
रोकता है उसे प्रदेश कहते हैं। 
छे दष्योंकी प्रदेश संख्या 
संखजासखंजाशणंतपदेस्प हवंति मुत्तस्स | 
धम्माधम्मस्स पुणो जीवस्स असंखदेसा हु॥ 
लोयायासे ताव इद्रस्स अशंतय हवे देहो | 
कालस्स णु कायत्त' एयपदेसो हवे जम्हा ॥ [ निय० ३४-३६ ] 
सूते पुदूगल द्रव्यके संख्यात असंख्यात ओर अनन्त प्रदेश होते है । 
धर्म द्रव्य अधर्स द्रव्य, एक जीव ओर लोकाकाश, इनमेंसे प्रत्येकके 


- है. झेग्र भश्षिकार - र्‌श 


असंख्यात प्रदेश होते हैं । अल्लोकाकाशके अनन्त भ्रदेश होते हैं। काल 
द्रव्य काय नहीं है क्योंकि उसके एक ही प्रदेश होता है। 


लोक-झालोकका सेद 


समवाझओ्ो पंचणह समथ्रो क्ति जिशुत्तमेद्रि पएणत्त । 
सो चेव हवदि लोओ तत्तो अ्मिश्नो अलोश्ो खं ॥ [ पश्चा० ३ ] 


पाँचों अस्तिकायोंके समवायको जिनेन्द्रदेबने समय” कहा है। वही 
पद्चास्तिकायरूप समय लोक है। उस लोकसे बाहर सब ओर जो 
अनन्त आकाश है, बह अलोक है । 


कोहझुका स्व॒रूर 
पोग्यगलजीवशणिबद्धों धम्माथम्मत्यिकायकालड्डो । 
बट्टदि श्रागासे जो लोगो सो सब्बकाले दु ॥ [ प्रव० २,३६८ ] 
आकाशमें जितना क्षेत्र पुदूगल ओर जीव द्रव्यसे सम्बद्ध है और 
धर्मास्तिकाय अधर्मास्तिकाय तथा काल द्रठ्यसे सम्पन्न है अर्थात्‌ 
आकाशके जितने भागमें सब द्रव्य अनादि कालसे वर्तमान हैं, उसे 
अतीतमें लोकाकाश कहते थे, बर्तमानमें लोकाकाश कहते हैं ओर भविष्य- 
में भी वह लोकाकाश कहा जायेगा। अर्थात्‌ लोक-आलोकका यह भद 
अनादि और अनन्त है। 
द्रव्योंका अवस्थान 
लोगालोगेसु णभो धम्माधम्मेहि आददो लोगो । 
सेसे पडुच्च कालो जीता पुण पोग्गला सेसा ॥ [ प्रव० २,४४ | 
अआआकाशद्रव्य लोक और अलोकमें व्याप्त है। धर्म द्रव्य ओर अवर्म 
द्रव्य लोककाशमें व्याप्त है। काल द्रव्यकी समय आदि पर्याय जीव ओर 
पुदुगल़के परिशसनसे प्रकट होती है इसलिए काल द्रव्य भी लोकमें ही 
व्याप्त हैं । शेष बचे जीव और पुद्गल, वे भी लोकमें ही रहते हैं । 
अग्णो रण पविसंता दिंता ओगासमण्णमण्णस्स | 
मेलंता वि य णिच्च॑ सगं सहावं ण॒ विजहंति ॥ [ पश्चा० ७ ] 
छट्दों दह़य परस्पर एक दूसरेमें प्रविष्ट होते हुए ओर एक दूसरेकों 
स्थान प्रदान करते हुए तथा सदा मिले जुले रहते हुए भी अपने स्मभावको 


नहीं छोड़ते । 


२६ - प्राभ्ठु तसंग्रह - 


सक्रिय और निष्क्रिय द्वव्य 


जीवा पोंगगलकाया सह सक्किरिया हर्वति ण॒ य सेसा । 
प्रोग्लकरणा जीवा स्ंघा खलु कालकरणा दु ॥ [ पश्चा० ध्८छ ) 


जब द्रव्य ओर पुदूगल द्रव्य बाह्यतिमित्तकी सहायतासे क्रियावान 
हैं। शेष द्रव्य क्रियावान नहीं है। जीव तो पुदूगलका निमित्त पाकर 
क्रियाचान होते हैं, ओर पुदूगल द्रव्यकालद्रव्यका निमित्त पाकर 
क्रियाबान होत हैं । 
जीवके भेद 


जीवा संसारत्था णिव्वादा चेदणप्पगा दुविहा। 
उवश्रोगलक्बशा वि य देहादेहप्पवीचारा || [ पश्चा० १०६ ] 
जीब दो प्रकारक होते हैं--संसारी और मुक्त। दोनों ही प्रकारके 
जीव चेतन्यस्वरूप और उपयोग लक्षणवाले होते हैं । किन्तु उनमेंसे संसारी 
जीव देह सहित होते हैं और मुक्त जीव देह रहित होते हैं । 


संसारी जीवके भेद 


माणुस्सा दुवियषया कम्ममहीभोगभूमिसंजादा । 

सत्तविद्दा णरइया णादव्वा पुढविभेएण ॥ 

चउदह भेदा भणिदा तरिच्छा सुरगणा चउब्मेदा । 

एदेसि वित्थारं लोयविभागे सुणादब्ब॑ | [ निय० १६-१७ | 


चार गतियोंकी अपेक्षा संसारी जीवके चार भेद हेँ--मनुष्य, नारक, 
तियेख्ब और देव । मनुष्योंके दो भेद हैं--कर्मभूमिमें उत्पन्न हुए और 
भोगमूमिमें उत्तश्न हुए। सात प्रथिवियाँ हैं--रत्नप्रभा, शकराप्रभा, 
बालुकाप्रभा, पंकप्रभा, धूमग्रभा, तम:प्रभा. और महातमःप्रभा, इन सात 
प्रथिव्ियोंमें नारकी जीव रहते हैं । अतः सात प्रथिवियोंके भेदसे नारक 
जीबोंके सात भेद हैं। तिर्यश्वोंके चोदह भेद हैं-सृक्ष्म एकेन्द्रिय पर्याप्तक, 
सूदम एकान्द्रय अथर्याप्तक, बादर एकेन्द्रियपर्याप्तक, बादर एकेन्द्रिय 
अपयाप्तक, दो इन्द्रिय पर्याप्क, दो इन्द्रिय अपर्य प्रक, त्रीन्द्रिय पर्याप्रक 
तीन्द्रिय अपर्याप्रक, चौइन्द्रिय पर्याप्रक, चौइन्द्रिय अपर्याप्रक असंज्ञी 
पद्न निद्रय पर्याप्रक, असंज्ञीपन्ने निद्रिय अपर्याप्तक, संज्ञी पद्म न्द्र्यि पर्याप्रक 
संज्ञी पद्चे र्ट्रिय अपरया्रक | देवोंके चार भेद हैं हल भवनबवासी, ज्यस्तर, 
ज्योतिष्क ओर कल्पवासी | लोक विभागमेंइनका विस्तार जानना चाहिये। 


- ३. शषेय अधिकार - २७ 


पुटवी य उदगभगणी वाउवशप्फदि जीवसंसिदा काया | 
देति खलु मोहबहुलं फासं बहुगा वि ते तेसिं ॥ [ पश्चा>० ११० ] 
जी्र सहित प्रथिवीकाय, जलकाय, अग्निकाय, वायुकाय और 
बनम्पतिकायके बहुतसे भेद हैं। ओर ये काय अपने आश्रित जीबोंको 
मोहसे भरपूर स्पर्श विपयको देती है । अर्थात्‌ इन पाँचों कायबाले जीबोंके 
एक स्पर्शकों विषय करनेकी शक्ति रहती हे और मोहका प्रबल उदय 
होनेसे थे केवल कर्मफल चेतनाका ही अनुभवन करते हैं । 
तित्यावरतग़ुजोगा अशणिलाणलकाइया य तेसु तसा । 
मणपरिणामविरहिदा जीवा एइंदिया णेया॥ [ पश्चा० १११ | 
इनमेंसे प्रथिब्रीकायिक जलकायिक ओर वनस्पतिकायिक जीव स्थावर- 


कायके सम्बन्धसे स्थावर हैं। और अग्तिकायिक तथा वायुकायिक जीव 
त्रस हैं; क्‍योंकि वे गतिशील हैं | सभी जीव मनसे रहित एकेन्द्रिय जानने । 


एदे जीवणिकाया पश्चविहाय पुदविकाश्यादीया | 
मणपरिणामविरहिंदा जीवा एगेंदिया भणिया ॥ [ पश्चा० ११२ ) 
ये पाँचों प्रकारके प्रथिवीकायिक आदि जीबोंके समूह मनके विकस्पोंसे 
रहित है और इन्हें एकेन्द्रिय कहा है। । 
एकेन्द्रियोंमें जीवन हैं 
अंडेसु पवड् ता गब्भत्या माणुसा य मुच्छुगया । 
जारिसया तारिसया जीवा एगेंदिया शेया॥ [ पशञ्चा० ११३] 
अण्डोंमें बढ़ते हुए ओर गर्भेमें स्थित जीवों तथा मूर्छित मनुष्योंकी 
जैसी दशा होती है वैसी ही दशा एकेन्द्रियोंकी जानना । अर्थात्‌ जेंसे अण्ड 
बगेरहकी बढ़ती देखकर उनमें जीवका अस्तित्व जानते हैं, वैसे ही 
एकेन्द्रियोंसे भी जानना । 
दो इन्द्रिय जीच 


संबुक मादुवाहा संखा सिप्पी अपादगा य किमी | 
जाणंति रस फार्स जे ते बेइंदिया जीवा॥ [ पञ्मा० ११४ ] 


शंबुक, माठ्याह, शंख, सीप, बिना पेरके कृमि लट वगैरह जो जीव 
स्पर्श और रसको जानते हैं, व दो इन्द्रिय वाले हैं । 


श्य - प्राइ्ुब्रसंगप्रद ८ 


ब्रोग्द्रिय जीव 
जूगागु भीमक्कशुपिपीलियाबिच्छियादिया कोड । 
जाशुंति रस फास गंध तेइंदिया जीवा॥ [ पश्मा० ११५ | 
छ 
ज॑ , हुम्भी, खटमल, चिऊंटी ओर विच्छु आदि कीट स्पश , रस 
ओर गंघकी जानते हैं इसलिये वे तेइन्द्रिय जीव हैं । 
चौइन्द्रिय जीव 
उद्ंस-मसय-मक्खि-मधघुकर-भमरा पतंगमादीया । 
रूप रसं च गधं फास पुण ते वि जागंति ॥ [ पञ्चा० ११६ ] 
डांस, मच्छर, मक्खी, मधुमक्खी, भंवरा ओर पतंग बगेरह स्पर्श 
रस, गन्ध, और रूपको जानते हैं | अतः वे चोइन्द्रिय जीव हैं । 
पन्न निद्रिय जीव 
सुर-णर-णारय-तिरिया वण्ण-रस-प्फास-गंध-पहरहू । 
जलचर-थल्लचर-बचरा बलिया पंचेंदिया जीवा ॥ [ पश्चा० ११७ ] 
देव, मनुप्य, नार॒की ओर तिर्यश्व स्पर्श, रस, गन्ध, रूप ओर शब्दको 
जानते हैं। तियंज्च, जलचर, थलचर और नभचरके भेदसे ठीन प्रकारके हैं । 
ये सब जीव पद्च निद्रय होते हैं | इनमेंसे कुछ जीआ मनावलसे सहित होते 
हैं अर्थात्‌ देव मनुष्य ओर नारकी तो मन सहित ही होते हैं। किन्तु 
तिय ज्व मनसहित भी होते हैं और मन रहित भी द्वोत हैं । 
गति झपेक्षा जीब सेद 
देवा चउठर्णिकाया मशुया पुण कम्मभोगमूमीया । 
तिरिया बहुपयारा णेरइया पुठव्मियगदा ॥ | पश्चा० ११८ ] 
देव चार प्रकारके होते हें--भवनवासी, व्यन्तर, ज्योतिषी और 
कल्पवासी | मनुष्य दो प्रकारके होते हैं--कर्ममूमिया और भोगभूमिया । 
तियंद्न बहुत अकारके होते हैं ओर नारकी सात प्रथिबियोंकी अपेक्षा सात 
प्रकारके होते हैं । 
एक गतिसे दूसरी गातिमें जन्म 
खीणे पुन्बणित्रद्धें गदिणामे आउसे य ते वि खलु । 
पापुरुणंति य अण्णं गदिमाउस्स सलेस्सकसा | [ पश्चा० ११६ ] 


- र. जैय॑ अजिकार न श्द 


पूरे भवमें बाँधे हुये गतिनाम कर्म और श्रायुकमेके क्रमसे फल देकर 
क्ञोण हो जानेपर वे ही जीध अपनी श्रपनी लेश्याके वश अम्य गति और 
अन्य आयुकों प्राप्त करते हैं। अ्र्थात्‌ एक गतिकी आयु पूरी हो जानेपर 
अपने परिणामोंके अनुसार अन्य गतिकी आयु बाँध, मरण करके उस 
गतिमें जन्म लेते हैं। ओर इसी तरह जन्म लेते और मरते रहते हैं । 


डपसंहार 
एदे जीवणिकाया देहप्पवीचारमस्सिदा भणिदा | 
देहविहूणा सिद्धा भव्बा संसारियो अभव्वा थ | [ पश्मचा० १२० ] 
ये सब जीव देह भोगसे सहित कहें हैं। जो शरीरसे रहित हैं वे 

सिद्ध जीव हैं। संसारी जीवोंके दो भेद हैं--भव्य और अभव्य । [ जिन 
संसारी जीबोंमें अपने शुद्ध स्वरूपको प्राप्त करनेकी शक्ति है वे भव्य 
कह जाते हैं | और जिनमें ऐसी शक्ति नहीं है वे अभव्य कहे जाते हैं ] 

श्‌ हि इदियाणि जीवा काया पुण छुप्पयार परणत्ता | 

ज॑ हवद तेसु णाणं जीवो त्ति यतं परूवेंति ॥[ पश्चा० १२१ ] 
. इन्द्रियाँ जीव नहीं हैं। छै प्रकारके जो प्रथिवों आदि काय कहे हैं 
वे भी जीव नहीं हैं । किन्तु उन इन्द्रिय और शरीरोंमें जो ज्ञानवान है 
उसीको जीव कहत हैं । 

जाणदि पशसदि स्व इच्छुदि घुक्‍्खं विभेदि दुक्खादों । 

कुव्बाद हिंदमहिदं वा मुजदि जीवो फल॑ तेसिं ॥ [ पश्चा० १२२ ] 


जीव सबको जानता और देखता है, सुखको चाहता है, दुःखसे डरता 
है, हित अथवा अहितको करता है ओर उनके फलको मोगता है। 


१ जी द्रव्य 
संसारी जीव का स्वरूप 


जीवो त्ति हृबदि चेदा उपश्रोगविसेसिंदो पहू कत्ता । 
भोत्ता य देहमसो ण॒ हि मुत्तो कम्मसंजुत्तो | [ पश्चा० २७ | 
वह जब है, चेतयिता है, उपयोगसे विशिष्ट है, प्रमु है, कर्ता है, 
भोक्ता है, अपने शरीर प्रमांश है, मूर्तिक नहीं है, किन्तु कमीसे संयुक्त है ] 


बे० - आाम्ठृत्तसंग्रह - 
जीवस्व गुण का व्याख्यान 


पाणेहिं चदुहिं जीवदि जीवस्सदि जो हु जीविदो पुष्दं । 
सो जीवों पाणा पुण बलमिंदियमाउ उस्सासो || [ पश्मो० ३० | 


जो चार ग्राणोंके द्वारा वर्तमानमें जीता हे, भविष्यमें जीवेगा ओर 
पूवेका जमें जिया था बह जीव हैं । वे चार प्राण हैं--बल ( कायवल, 
वचन वल, मनों बल ), इन्द्रिय ( स्पश न, रसना, प्राण, चछ्ु, श्रोन्न ), 
आयु ओर खासोच्छूवास । 


जीचों का स्वाभाविक पअमाण ओर भेद 


अगुसुलहुगा अ्रणंता तेहिं श्रणं॑तेदिं परिणदा सब्वे | 
देसहिं असंखादा सियलोग सव्वमावण्णा ॥ [ पञ्जा० ३१ ] 
केचित्त, अगावरणा मिच्छादंसणकसायजोंगजुदा । 
विजुदा यृ तेह्टि बहुगा सिद्धा संसारिणो जीवा ॥ [ पश्ना० ३२ ] 


अनन्त अगुरूतधु गुण हैं। वे अनन्त अगुरुलघु गुण सब जीघोमें 
पाये जाते हैं । यों तो प्रदेशोंकी अपेक्षा प्रत्यक्ष जीब असंख्यात प्रदेशी है 
अर्थात्‌ लोकाकाशके बरावर हे किन्तु उनमेंसे कुछ जीव (जो केंबली अवस्थासें 
समुद्धात करते हैं ) कुछ समयके लिये लोकके बरावर हो जाते हैं। ओर 
जो वैसा नहीं करते वे अपने शरीर प्रमाण हा रहते हैं । उन जीबोंमेंसे जो 
जीव अनादि काह्से मिथ्यादशन कपाय और यागोंसे युक्त हें वे 
संसारी है ओर जो उनसे छूटकर शुद्ध हो गये हैं वे मुक्त जीब हैं। 
संसारी जीव भी बहुत हैं ओर मुक्त जीव भी बहुत हैं । 


जीव शरीर के बराबर है 
जह पउठमरायरयणं खितस खौरे पभासयदि खीर | 
तह देही देहत्यो संदेहमेचताः पमासयदि | [ पश्चा० ३३ ] 


जैसे दूधमें रखा हुआ पद्मराग नामक रत्न दूधको अपनी प्रभासे 
प्रकाशित करता है। वैसे ही यह जीव शरीरमें रहता हुआ अपने शरीर 
मात्रकों प्रकाशित करता है। [ आशय यह है कि पद्चराग मणिको यदि 
दूधसे भरे हुय बरतनमें डाल दिया जाये तो दूध उसके रंगका होकर 
उसकी प्रभासे व्याप्र हो जाता है। अग्निके संयोगसे यदि दूध उबलकर 
बढ़ता है तो उसके साथ ही मणिकी काम्ति भी फैलती है ओर जब दूध 


- है. शेय अधिकार - ३१ 


घट जाता है तब मणिकी प्रभा भी संकुचित हो जाती है। इसी प्रकार 
मंसारी जीव भी प्राप्त शरीरमें व्याप्त होकर रहता है। शरीरके बढ़ने पर 
जीवके प्रदेश भी फेल जाते हें ओर शरीरके घटने पर जीवके प्रदेश संकुचित 
हो जाते हैं ] 


जीव चेतयिता है 


कम्माणं फलमेको एको कज्जं तु णाणमघ एक्रो | 
चेंदयदि जीवरासी चेदगर्भावेण तिविदेश ॥ [ प्मा० ३८ ] 


एक जीव राशि कर्मो'के फलका अनुभवन करती है। एक जीव राशि 
कर्मका अनुभवन करती है, और एक जीव राशि शुद्ध ज्ञानका अनुभवन 
करती है। इस तरह कर्मफल चेतना, कर्म चेतना ओर ज्ञान चेतना रूप 
तीन चैतन्य भावोंसे युक्त जीवराशिका अनुभवन जुदा जुदा होता है। 


सब्बे खलु कम्मफलं थावरकाया तसा हि कजजुद॑ं । 
पाणित्तमदिक्कंता णाणं विंदंत ते जीवा॥ [ पश्चा० ३६ ] 


जिसने स्थावरकायिक जीव हैं वे सब कर्मंफल चेतनाका अनुभन्नन 
करते हैं। त्रस जीव कर्मचेतनाका अनुभवन करते हैं। ओर जो दस प्रकारके 
प्राणों द्वारा जीवन मरणरूप प्राशिपनेको लाँघ गये हैं, व जीबन्मुक्त 
जीव ज्ञान चेतनाका अनुभवन करते हैं | [ चेतनाका मतलब है अनुभवन 
करना। चेतनाके तीन भेद हैं--कर्मफल चेतना, कर्म चेतना ओर ज्ञान 
चेतना । स्थावर जीवोंकी चेतना करफल चेतना है; क्‍योंकि कर्मों के 
उदयसे उनकी चैतन्य शक्ति एकदम हीन हो गई है। इसलिये बे कुछ भी 
काये करनेमें असमथथे हुए केषल सुख दुःख रूप कर्मफलको भोगते हैं । 
त्रस जीवोंके कम चेतना है, क्‍योंकि यद्यपि त्रस जीव भी कर्मो'के उदयके 
कारण चैतन्य शक्तिसे अत्यन्त हीन होते हैं फिर भी वीर्यान्तराय कर्मका 
कुछ विशेष क्षयोपशम होनेसे वे कर्मफलको भोगनेके लिए थोड़ा बहुत 
प्रयत्न भी करते हैं। ओर घातिया कर्म नष्ट हो जानेसे जिन जोबोंके 
चैतन्यशक्ति विकसित हो जाती है बे ज्ञानचेततनासे युक्त होते हैं | । 


डपयोग गुणका व्याख्यान 


अप्या उवश्लोगप्पा उव्नोगो शाण दंसण भशणिदो | 
सोवि सुहो असुद्दो वा उवश्नोगों अ्रपणो हवदि | [ प्रब० २, ६३ ] 


डरे - प्राम्टतसंग्रह - 
जीव उपयोग स्वरूप है। और उपयोग जानने देखने रूप कहा है ।. 
जीवका वह उपयोग भी शुभ आर अशुभ होता है । 


शुभोपयोग और अशुभोपयोगका कार्य 


उवश्नोगो जदि हि सुहो पुण्णं जीवस्स संचयं जादि | 
असुहो वा तथ पाव॑ तेसिममावे ण चयमत्थि ॥| [ ग्रव० २, ६४ ] 
यदि उपयोग शुभ होता है तो जीवके पुण्य कर्मका सद्जय होता है । 
आर यदि उपयोग अशुभ होता है तो पाप कमका सश्जय होता है। किन्तु 
झुभोपयोग और अशुभोपयोगका अभाव होनेपर न पुण्य कर्मेका सद््य 
हु 
होता है और न पाप कमका सख्यय होता है। 
शुभोपंग्रोग का स्वरूप 
जो जाणादि जिरणिंदे पेच्छुदि सिद्ध तहेव श्रणगारे | 
जीवेसु साणुकंपो उवश्नोगो सो सुद्दो तस्स॥ [ प्रव० २,६१ ] 
जो जिनेन्द्रदेवके स्वरूपको जानता है, सिद्ध परमेष्टीका दश न करता 
है उसी प्रकार आचार्य उपाध्याय और साधुओंके स्वरूपको जानता देखता 
है, का समस्त प्राणियोंमें दयां भाव रखता है उस जीवके शुभ उपयोग 
होता है। 


अशुभोषयोग का स्वरूप 


विसयकसाश्रोंगादो दुस्स॒ुदिदुश्चित्तदुट्ठगोंद्रिजुदो । 
उग्णो उम्मग्गपरो उवश्नोगो जस्स सो असुहो ॥ [ प्रबं० २;६६ ] 
जिसका उपयोग विषय ओर कषायमें खूब अनुरक्त है, मिथ्या शास्त्रों 
को सुननेमें दुध्यानमें ओर कुसंगतिमें रमा हुआ है, उम्र है और कुमार्गमें 
तत्पर है, उसका उपयोग अशुंम है । 


कतृ स्तर गुणका व्याख्यान 
जीव के सोच 
उदयेण उवसमेण य खयेण दुहिं मिस्सिदेहिं परिणामे । 
जुत्ता ते जीवयुणंं बहुंसु य अत्येंस विच्छुए्णा । [ पश्चा० ५६ ] 
क्रमशः कर्मोके उदयसे, कैमोंफे उपशमसे, कंमोके क्षय, कमोंके क्ञय 
ओर उपंशमके मेंलसे तथा स्वभावसे ही जो ऑंदंयिक ओपशमिंक, क्ञायिक, 


- ३. ज्ेय अधिकार -- ३३ 


ज्ञायोपशमिक ओर परिशामिक भाव होते हैं वे जीवके भाव हैं। उन 
भावोंके बहुतसे भेद हैं । 


जीव श्रौदय्षिक आदि भावों का कर्ता है 
कम्म वेदयमाणों जीवो मावं करेदि जारिसय॑ | 
सो तेश तस्स कत्ता हवादि ति य सासणे पढ़िंदं || [ पश्चा० ५७ ] 
कमका अनुभव करता हुआ जीव जैसे भावको करता है वह उसके 
द्वारा उस भावका कर्ता होता है, ऐसा जैन शासममें कहा है । 


द्वव्य कम श्रोदायिक आदि भावों का कर्ता है 
कम्मण विणा उदय जीवस्स ण॒ विजदे उवसम वा । 
खड्टय॑ खाग्रो बसमियं तम्हा भाव ठु कम्मकदं || _ पञ्चा> भ८ , 
कर्मके बिना जीवके उदय, उपशम, क्षय ओर कज्षयोपशम नहीं 
होता । इसलिये ओद्यिक, ओऔपशमिक और क्ष/योपशमत्रिक भाव कर्मे- 
कुत हैं। [ आशय यह है. कि उदय, उपशम, क्षय और क्षयोपशस ये चारों 
द्रव्यकमोंकी ही अवस्थाएं हैं । अतः कर्मोके उदय आदिसे उत्पन्न हुए 
जीवके भावोंका कर्ता द्रव्यकर्म भी ठहरता है। ] 
शंडा 
भावों जदि कम्मकदों अत्ता कम्मस्स होदि किध कत्ता | 
ण कुणदि झत्ता किंचि वि मुत्ता अण्णं सगं भाव ॥ [ पश्चा ० ५६ ] 
यदि जीवके ओऔदयिक आदि भाव करमक्ृत हैं तो जीव उनका 
कर्ता कैसे हो सकता है ? जीव तो अपने भाषोंको छोड़कर अन्य कुछ 
भी नहीं करता । [ शझकारका कहना है कि यदि द्रव्य कर्मको औदयिक 
आदि भावोंका कर्ता माना जायगा तो जीव उनका कर्ता नहीं हो सकता। 
तब प्रइन होता हैं कि जीव किसका कर्ता है। क्‍योंकि जीवको अकर्ता 
माननसे तो संसारका ही अभाव हो जायेगा। अतः यही कहा ज्ञायगा 
कि जीघ द्रव्य कर्मों का कर्ता है। किन्तु यह भी ठीक नहीं है क्योकि 
जीब तो अपने भावोंकी छोड़कर ओर कुछ भी नहीं करता । तब बह द्रव्य- 
कर्मो का कर्ता केसे हो सकता है? ] 
खसमाचान 
भावों कम्मणिमित्तों कम्मं पुण भावकाररां हवदि । 


ण दु तेसिंखलु कत्ता ण॒ विणा भूदा दु कत्तारं ॥ [ पश्चा० ६० ] 
३ 
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होते हें कू 
आओऔदबयिक आदि भाव कर्मके निमित्तसे होते हैं; और कर्म भावके 
ं लः € क आर आन 
निमित्तसे होता है। किन्तु न तो जीवके भाबोंका कर्ता कर्म है और न कर्मो'- 
का कर्ता जीवके भाव हैं । परन्तु वे दोनों कर्ताके बिना भी नहीं हुए। 
[ अतः बास्तवमें जीवके भावोंका कर्ता जीव है ओर कर्मके भावोका कर्ता 
कर्म है। ] 
कुव्वं सगं सहाव॑ं अत्ता कत्ता संगस्स भावस्त | 
ण हि पोग्गलकम्मारां इदि जिशवयर्ा मुणेयव्यं || [ पश्चा० ६१ ] 
अपने भावोंको करता हुआ जीव अपने भावका कर्ता है, पुदूगल 
कर्मों का कर्ता नहीं है । ऐसा जिन भगवानका कथन जानना चाहिये । 
कम्मं पि सं कुब्वदि सेण सहावेण सम्ममप्पार्श | 
जीवो वि य तारिसओ कम्मसहावेण भावश ॥ [ पश्चा० ६२ ] 
कर्म भी अपने स्वभावसे यथार्थमें अपने स्वरूपको करता है। जीत 
भी कर्मरूप रागादि भावोंसे स्वयं ही अपना कर्ता है। 
शंका 
कम्मं कम्मं कुब्यदि जदि सो अप्या करेदि श्रप्पाणं | 
किघ तस्स फल भुजदि अ्रप्पा कम्मं च देदि फल ॥ [ पत्चा० ६३ ) 
यदि कर्म कर्मको करता है ओर आत्मा अपने स्वरूपको करता है तो 
उस कम्मका फल आत्मा कैसे भोगता है, और कर्म कैसे उसे फल देता है ? 


समाधान 
श्रोगाठगादशणिचिदो पोग्गलकायेहिं सब्बदों लोगो । 
सुहुमेहिं बादरेहिं य शुंताणंतहिं विविहेहिं। [ पशञ्चा० ६४ ] 
यह लोक सब जगह अनेक प्रकारके अनन्तानन्त सूक्म और स्थूल 
पुदूगलस्कन्धोंसे ठसाठस भरा हुआ है । 
अत्ता कुणदि सहावं तत्थ गदा पोगगला सहावेहिं | 
गच्छुति कम्मभाव॑ अण्णोस्णागाहमबगादा || [ पद्चा० ६५ ] 
जीब अपने रागादिरूप भावोंकी करता है । जब जहाँ बह इन भावोंको 
करता है, उन भावोंका निमित्त पाकर उसी समय वहीं स्थित पुदूगल 
जीवके प्रदेशोंमें परस्पर एकक्षेत्र अबगाह रूपसे दूध पानीकी तरह मिलकर 
कर्मरूप हो जाते हैं । 


- रे झेय अधिकार “ ३४ 


जह पोग्गलदब्बाणं बहुप्पयारेहिं खंधरणिव्वत्ती | 
अकदा परेहिं दिट्ठा तह कम्मार्ण वियाणाहि ॥ [ पश्चा० ६६ ] 


जैसे दूसरोंके द्वारा किये विना अनेक प्रकारसे पुद्गल द्रव्योंके स्कन्धों 
की रचना देखी जाती है, उसी तरह कर्मोड्ी भी जानना । अर्थात्‌ जैसे 
सूर्य की किरणोंके निमित्तसे आकाशमें सन्ध्या, इन्द्रधनुप आदि की 
रचना बिना किसी कर्ताके स्वयं ही हो जाती है वैसे ही जीवके अशुद्ध 
भावोंके निमित्तसे पुदूगल स्कन्ध स्वयं ही कर्मरूप हो जाते हैं । 
जीवा पोग्गलकाया श्रस्णे एणागाटयहणुपडिबद्धा । 
काले विजुजमाणा सुदुदुकर्त दिंति भजति |॥ [ पश्चा० ६७ ] 


कर्मरूप होनेपर जीव और पुदूगल स्कन्ध परस्परमें अत्यन्त सघन 
रूपसे बद्ध होकर रहते हैं । उद्यकाल आनेपर जब वे जुदे होने लगते हैं 
तो पुदूगल कर्म सुख दुःख देते हें ओर जीव उनको भोगता है । 
करत स्व और भोक्तस्वके वर्णनका उपसंदार 
तम्हा कम्मं कत्ता भावेश हि संजुदोध जीवस्स । 
भोक्षा टु हर्वाद जीवों चंदगरभावण कम्मफलं || [ पश्चा० ६८ | 
अत्तः जीवके भावोंसे संयुक्त हुआ कमे कर्ता है। और जीव चेतनात्मक 
भावसे कर्मफलका भोक्ता है । [ सारांश यह है कि निश्चय नयसे कर्म 
अपना कर्ता हैं और व्यवहारनयसे जीवके भावोंका कर्ता है। जीव भी 
निश्चयनयसे अपने भावका कर्ता है और व्यवहार नयसे करम्मोंका कर्ता है । 
किन्तु जैसे कर्म दोनों नयोंसे कर्ता है. वेसे एक भी नयसे भोक्ता नहीं है; 
क्योंकि जड़ होनेसे उसमें अनुभव करनेबाली चैतन्यशक्तिका अमाव है। 
अतः चेतन होनेसे केवल जीव ही कर्मफलका भोक्ता है। ] 


जीवके प्रभुत्वगुणका कथन 
एवं कत्ता भोत्ता होज्ज॑ अ्रप्पा सगेहि कम्मेहिं। 
हिंडदि पारमपारं संमारं॑ मोहसंछुण्णो ॥ [ पश्चा० ६६ ] 
इस प्रकार यह जीव अपने कर्मों के द्वारा कर्ता भोक्ता होता हुआ, 
मोहसें ट्ूबकर सानन्‍त अथवा अनन्त संसारमें भ्रमण करता है । 
उवमंतखीणमो हो मग्गं जिशभासिदेश समुबगदो | 
णाणाणुमग्गचारी णिव्वाणपुरं वजदि घीरो॥ [ पश्चा० ७२ ] 


३६ - आर्तसंग्रह “ 
कहे हुए मांगकों अपना 


वही धीरात्मा जीव जिन भगवानके द्वारा 
ही धीरात्मा जी अं मिका ामसे 


कर. मोहनीयकर्मका उपशम अथवा क्षय करक 
करनेवाले मार्गपर चलता हुआ मोक्षपुरी को जाता हैं | 


२ पुदुगल द्रव्य 
पुद्गलके भेद 


अरुर्खधवियप्पेण दु पीग्गलद॒व्ब॑ हवेइ टुवियप्पं । 
खंधा है छुपयारा परमाण चेव दुवियष्यों | [ निय० ३० ] 


परमाणु ओर स्कन्धके भेदसे पुद्गलद्रव्यके दो भेद हैं। उनमेंसे 
स्कन्पके छे भद हैं, और परमाणुके दो भेद हैं । 
स्कन्धके भेद 


अइथूलथूल थूलं धूल सुहुमं च सुहुमथूल न | 
सुहुमं अइसुहूर्म रद घरादियं होदि छुब्मेयं ॥ 
भूपब्बदमादीया भाग्दा अश्थूलथूलमिदि खंधा | 
थूला इदि विण्णेया सप्पीजलतेलमादीया ॥ 
छायातवमादीया थूलेद्रमग्वंधमिदि वियाणाहि | 
सुहुम थूलेदि भणिया खंधा चठरक्बविसया य ॥ 
मुहुमा हव॑ति खंधा पाश्रोग्गा कम्मवगणस्स पुणो । 
तब्बिवरोया खंधा अइमुहुमा इदि परूवेति ॥ [ निय० २१-२४ | 
स्कन्घके छे भद॒ हैं--अति स्थूलस्थूल, स्थल, स्थूल सूच्म, सूच्मस्थुल, 
सूक्ष ओर अतिसूचम । जो पुदूगल स्कन्ध दो खण्ड होनेपर अपने आप 
नहीं मिल सकता, जैसे प्रथ्वी पहाड़ वगेरह, उसे अतिस्थलस्थूल कहते हैं । 
जो पुदूगल स्कनन्‍्ध खण्ड-खण्ड होकर पुनः मिल जाते हैं, जेसे घी, पानी, 
तेल वगेरह, उन्हें स्थल कहत हैं । जो देखनेमें तो स्थल हों किन्तु जिनको 
पकड़ा न जा सके ओर न जिनका छेदन भदन किया जा सके, जैसे छाया 
धूम वर्शरह, उन्हें स्थृूल सक्षम कहते हैं। जो स्कन्ध हों तो सूच्म, परन्तु 
स्थूलसे प्रतीत होते हां, जेसे चक्षुओ छोड़कर शंष चार इन्द्रियोंके बिपय 
हि मल 20 ब पक कि हक हम हैं। कर्मरूप होनेके योग्य 
मंण छा णारूप स्कन्‍्धोंको सूद््म कहत प्रोर जो स्कनन्‍्ध काम 
वर्गणासे भी सूच्म होते हैं उन्हें सृह्मसृच्ष्म कहते हैं । जो स्कनन्‍्ध काम 


- ई. जझेय अधिकार - ३३७ 


दूसरे प्रकारसे पुद्गलके भेद 
खंधा य खंधदेसा खंधपदेसा य होंति परमाण्‌ | 
इंदि ते चदुव्वियप्पा पुग्गलकाया मुणेयव्बा ॥ [ पश्चा० ७४ ] 


स्‍्कन्ध, स्कन्धदेश, स्कन्धप्रदेश ओर परमा/, इस प्रकार ये पुदूगल 
द्रव्यके चार भेद जानना । 


स्कन्घध आदिका लक्षण 


खंध॑ सयलसमत्थं तस्स दु अष्दं भणंंति देसों त्ति । 
अद्धद्धं च पदेसों परमाणु चेव अविभागी ॥ [ पश्मा० ७५ ] 


जो सब कार्य करनेसें समर्थ हो उसे स्कन्ध कहते हैं । स्कन्घके आधे 
भागको स्कन्धदेश कहते हैं । उस आधके भी आधे भागकों स्कन्धप्रदेश 
कहते हैं । ओर जिसका दूसरा भाग न हो सके उसको परमाणु कहते हैं । 


परमाणु के दो सेद 


धादुच उक्कस्स पुणो जं हेऊ कारणुं ति त॑ णेश्रो । 
खंधाणं अ्रवसा्ं णादब्बों कज्जपरमाण ॥[ निय० २५ ] 


परमाणु दो प्रकारके होते हैं--एक कारण परमाणु ओर एक कार्य- 
परमाणु । जो परमाणु प्र५त्री, जल, आग और हवाका कारण है अर्थात्‌ 
जिन परमाणुओंसे ये चारों वनते हैं वे ते, कारणपरमाणु हैं । ओर स्कन्धों 
का जो अन्त हैं अर्थान स्कन्धोंके टूटते टूटते अन्तर्म जो अविभागी 
द्रव्य हो जाता है वह कार्यरूप परमाणु ह । 


परमाणुका स्वरूप 
अत्तादि अत्तमर्ज्क श्रत्तत णेव इंदिए गेज्स। 
अविभागी जं दब्यं परमाणु त॑ विश्वाणाहि || [ निथ० २६ ] 
जो स्वयं ही आदि, स्वयं ही सध्य ओर स्वयं ही अन्त रूप है, अर्थात्‌ 
जिसमें आदि, मध्य आर अन्तका भद नहीं ह, तथा जो टनिद्रियोंके द्वारा 
हण किये जानेके योग्य नहीं हैं; ऐसा जो अविभागी ( जिसका दूसरा 
भाग नहीं हो सकता ) द्रव्य है, उसे परमाण जानो | 


शिच्चो णाणवकासो ण सावकासों पदेसदो भेत्ता। 
खंधाणं पि य कत्ता पविहत्ता कालर्सखाणं | [ पश्चा० ८० ] 


न 


प्र - प्राभ्रृतसंग्रह - 


परमाणु नित्य है, अबकाश देनेमें असमर्थ भी नहीं है और समर्थ 
भी नहीं है, प्रदेशकी अपेक्षा स्कन्धोंका भेदक है और स्कन्धोंका बनाने 
वाला भी हैं तथा कालकी संख्याका भी विभाग करनेवाला है। [आशय यह 
है कि द्रव्य, क्षेत्र, काल और भाव, चारोंका भेदक परमाणु ही है । सबसे 
छोटा पुद्गल द्रव्य परमाणु है, परमाणुके द्वारा ही स्कन्धोंमें द्रव्योंकी संख्या 
गिनी जाती है कि अमुक स्कनन्‍्ध कितने प्रदेशवाला है । सबसे छोटा क्षेत्र 
आकाशका एक अदेश है। प्रदेशका विभाग भी परमाणुके द्वारा ही किया 
जाता है; क्‍योंकि एक परमाण आकाशके जितने भागको रोकता हैं उसे 
प्रदेश कहते हैं । कालका सबसे छोटा अंश समय है । इसका भेदक भी 
परमाण ही है; क्यकि आकाशके एक प्रदेशमें स्थित परमाण मन्दगतिसे 
चलता हुआ अनन्तखर्ती दूसरे प्रदेशपर जितनी देरमें पहुंचता हे उसे 
समय कहते हैं । भावका सबसे छोटा अंश अविभागी प्रतिच्छेद है । 
इसका भद॒क भी परमाणु ही है क्योंकि परमाणुमें रहनेबाल रूप रस गन्ध 
बरगेरहके जधन्य आदि अंशोंके विभागके द्वारा ही उसकी प्रतीति होती है] 


परमाणु में गुण 
एयरसवण्णुगंध॑ दो फास सदहकारणमसह । 
खधंतरिदं दव्ब॑ परमाणु त॑ वियाणाहि ॥ [ पश्चा० ८१ ] 


जिसमें एक रस, एक रूप, एक गंध और दो स्पर्श गुण रहते हैं, 
जो शब्दकी उत्तत्तिमें कारण है, किन्तु स्वयं शब्दरूप नहीं हैं, तथा 
रकन्धरूपमें परिणमन करके भी जो स्कन्धसे जुदा है, उस द्रव्यको परमाणु 
जानो । [ एक परमाझुमें पाँच रसोंमें ४ कोई एक रस, पाँच रूपमेंसे कोई 
एक रूप; दो प्रकारकी गरान्धोंमेंसे कोई एक गन्ध और शीत, उष्ण 
तथा स्निग्ध रूक् इन दो युगल स्पशोंमेंसे एक एक स्पर्श गुण 
रहता हैं ]। 

पुदूगलकी पर्याय 


अण्णणिरावेक्बो जो परिणामो सो सहावपज्जाओओ | 

खंधसरूवेण पुणो परिणामो सो विहवपज्जाओ | [निय० रद] 
... अन्यकी अपेक्षाके बिना जो परिणाम होता है बह स्वभाव पर्याय 
है । और स्कन्धरूपसे जो परिणाम होता हैं चह विभाव पर्याय है। अर्थात्‌ 
परमाथु पुदुगलको झुद्ध पर्याय हे और स्कन्ध अशुद्ध पर्याय हे । 


« ३, ज्ञय अधिकार - रे९्‌ 


पोग्गलद॒व्ब॑ उच्चः परमाणू शिच्छणण इदरेण । 
पोग्गलद॒ब्बो त्ति पुणो ववदेसों होदि खंधस्स ॥ [ निय० २६ | 
निश्चय नयसे परमाणुको पुद्ठल द्रव्य कहते हैं, और व्यवहार नयसे 
स्कन्धकी भी पुद्रलद्रव्य कहते हैं । 
परमाणु किस प्रकार स्कन्घरूप होता है 


अपदेसो परमाणू पदेसमेत्तो य सयमसद्दो जो | 
णिद्धो वा लुक्खो वा दुपदेसादितमणुहबदि || [ प्रव० २,७१ ] 
दो आदि प्रदेशोंके न होनेसे परमाणु अग्रदेशी है और एक प्रदेश- 
वाला होनेसे प्रदेशमात्र हे । तथा परमाणु स्वयं शब्द्रूप नहीं है क्‍योंकि 
शब्द अनेक परमाणुओंके मेलसे बनता है । परमाणु स्निग्ध गुणवाला 
भी होता है ओर रूक्ष गुणवाला भी होता है। स्निग्ध और रूच्ष गुणोंके 
कारण ही एक परमाणु दूसरे परमाणुके साथ मिलकर दो तीन आदि 
प्रदेशवाला हो जाता है । 


परमाणुमें स्निग्ध और रूक्ष गुणोंका परिणमन 


एगुत्तरमेगादी अगुस्स शिद्धत्तणं च लुक्खत्त | 
परिणामादो भणिदं जाव अरणंतत्तमणुभवदि | [ प्रव० २,७२ | 
परमाणु परिणमनशील है । परिणमनशील होनेसे परमाणुमें स्थित 
स्तिग्ध और रूच्ष गुण एक अविभागी प्रतिच्छेदसे कर एक एक बढ़ते 
हुए अनन्त अधिभागी प्रतिच्छेदवाले तक हो जाते हैं । 


किस प्रकारके स्निघ रूक्ष गुण बंधमें कारण होते हैं ? 


णिद्धा वा लुक्खा वा अशुपरिणामा समा व बिसमा वा | 
समदो दुराधिगा जदि बज्क॑ति हि आदिपरिहीणा ॥ [ प्रव०२,७३ | 


स्निग्ध गुणवाले अथवा रूक्त गुणवाले, दो चार छे आदि समान 
संख्यक गुणवाले अथवा तीन पाँच सात आदि विषम संख्यक गुणवाले 
परमाणुओंमेंसे यदि एकसे दूसरेमें दो गुण अधिक हों तो दोनोंका 
परस्परमें बन्ध होता है; किन्तु एक गुणवाले परमाणुका बन्ध नहीं होता। 
[ सारांश यह हे कि वंधनेवाले दो परमाणुत्र के स्निग्ध अथवा रुक्ष गुणों 
में यदि दोका अन्तर होता है अ्थांत्‌ एकमें दो और दूसरेमें चार या एकमें 
तीन और दूसरेमें पाँच स्निग्ध या रूक्ष गुण हों तो दोनोंका परस्परमें 


चु० - प्राभ्युतसंग्रद - 


बन्ध होता है, किन्तु जिस परमाणुमें एक ही स्निग्ध या रूश्न गुण होता है 
उसका किसी भी परमाणुके साथ बन्ध नहीं होता ] | 
उक्त कथन का स्पष्टीकरण 
णिद्धत्तणेण टुगुणो चहुगुणणिद्धेण वंधमणुदहवदि । 
लुक्खेण वा तिगुशिदो अणु बच्कदि पंचगुणजुत्तो ॥| [ प्रव० २,७४ |] 
दो गुण स्निग्धवाल परमाणुका चार गुण स्निग्धवाले परमाणुके साथ 
वन्ध होता है । अथवा तीन गुण रूक्षबाले परमाणुका पाँच गुणवाले 
परमाणुके साथ बन्ध होता है । 
दुपदेसादी खंधा सुहुमा वा बादरा ससंठाणा | 
पुटविजलतेउवाऊ संगपरिणामेहिं जाय॑ते ॥ [ प्रब० २,७४ ] 
दोप्रदेशी, त्रिप्रदेशी आदि स्कन्ध और अपने अपने आकारको लिये 
हुए सूचम अथवा बादर ए्रथ्वी, जल, तेज और वायु अपने ही स्निग्ध और 
रूश्ष गुणके पाणामसे उत्पन्न होते हैं । 


आत्मा और कमके बन्धमें आशा 
मुत्तो र्वादियुणों वज्कद फासेहिं अण्णमण्णोरहिं। 
तब्विवरीदो श्रप्पा बच्मदि किध पोगाले कम्मं ॥ [ प्रव० २,८१ ] 
रूप आदि गुण वाला मूतिक पुदूगल श्निग्य और रूक्षरूप स्पर्शगुणके 
निमित्तसे परस्परमे बन्धका प्राप्त होता है । किन्तु आत्मा तो रूप आदि 
गुण बाला नहा, तव वह पुद्गल कर्मो को कैसे वाँधता है अर्थात्‌ आत्माके 
साथ पुदूगल कर्मा का बन्ध केसे होता है ? 
समावान 
रूुवादिएदिं रहिदो पेन्छाद जाणादि रूवमादीणि । 
दब्बाणि गुरे। य जधा तह बंधों तेण जाणीहि ॥ [प्रय० २.८२] 
आत्मा रूप २पशे आदि गुणवाला नहीं हे, किन्तु जैसे वह रूप 
आदि गुणवाले पुदूगल द्रव्योंका ओर उनके रूप आदि गुणोंकी जानता 
देखता ह, वैसेही पुद्गल द्रव्यके साथ आत्माका बन्ध जानो। 
उक्त कथनका सफ्ष्टोकरण 
डवश्रोगमओ्रो जीयो मुज्कदि रज्जाद वा पदुस्सेदि | 
पष्पा विदिघि विसये जो हि पुणों तेहि संबंधों | [प्रब० ९.८१] 


- रे. झेय अधिकार -- हर 


जीब उपयोगमय है अर्थात्‌ जानने देखनेबाला हे । वह जो अनक 
अकारके इष्ट अनिष्ट विषयोंको पाकर मोह करता है अथवा राग करता हैं 
अथवा ह्ष करता हे, बह उन राग द्वेप और मोहके द्वारा वन्धकों 
प्राप्त होता है। 
भावेण जेण जीवो पेच्छाद जाणादि श्रागदं विसये | 
रज्जदि तेणेव पुणो बज्कदि कम्म त्ति उबदेसो ॥ [प्रव० २,८४] 
जीव ग्राप्त हुए विषयोंकी जिस राग दष या मोहरूप भावसे जानता 
देखता हैं उसी भावसे र॑ग जाता है और फिर उसी भावसे पौद्गलिक 
कर्म बच्धते हैं। अर्थात्‌ जीबका यह उपराग ही स्निग्ध रूक्त गुणका 
स्थानापन्न होकर पौद्गलिक कर्मांके बन्धमें निमित्त होता है | 


पुदूगल, जीव ओर उभयबन्धका स्वरूप 


फासेहिं पुग्गलाणं बंधो जीवस्स रागमादौहिं। 
अशण्णोण्णस्सवगाहो पुद्गलजीवषप्पगो भणिदो ॥ [प्रब० २,८श] 


स्निग्ध ओर रूत्त स्पर्श गुणके द्वारा पुदूगलोंका परस्पर बन्ध होता 
हैं आर राग आदिके द्वारा जीवका बन्ध होता हैं। तथा परएस्रस्म 
परिणामोंका निमित्त पाकर जीव ओर कर्म पुदूगलोंका परस्परम एक 
क्षत्रावगाह रूप वनन्‍्ध कहा गया है । 
सपदेसों सो अप्पा तसु पदेसेमु पुगला काया । 
पविसंति जह्मजोग्गं॑ चिट्र ति हि जंति बज्कति ॥ [प्व० २,८5६] 
यह आ।त्मा लोकाकाशके वराबर असंट्यात प्रदशी होनेसे सम्रदेशी 
है। उन प्रदेशोंम कर्मचर्गंणा रूप पुदूगलस्कन्ध कायवर्गणा, मनोवर्गंणा, 
अथवा वचनवर्गणाके आलम्बनसे होने वाले प्रदेश परिस्पन्दरूप योगके 
अनुसार प्रवेश करते हैं । और प्रवेश करते ही ठहर जाते हैं ओर बंश्र जाते 
| उसके बाद उदयकाल आने पर अपना फल देकर चले जाते हैं । 


३ धर्मद्रव्य 
धम्मत्थिकायमरर्स अ्वण्ण॒गंधं असदृमप्फास। 
लोगोगा्टं पुट्ट' पिहुलमंसंखादियपदेस | [ पतश्चा० ८३ | 
घर्मास्तिकाय नामक द्रव्य पांच प्रकारके रसोंसे रहित हैं, पांच 
प्रकारके वर्ण ओर दो प्रकारकी गन्घसे रहित हैं, शब्दरूप नहीं है. आठ 


डर - प्राश्ृत्तसंग्रह - 


प्रकारके स्पर्शसे रहित है, समस्त लोकमें व्याप्त हे, अखण्ड प्रदेशवाला है, 
डे शा ० हे 
स्वरभावसे ही सब जगह फंला हुआ है ओर असंख्यात प्रदेशी है । 


अग्रुरुगलघ॒गेहिं सया तेहिं अ्रणंंतेहिं परिणदं णिच्च॑। 
गदिकिरियाजुत्ताणं कारणमभूदं सयमकज्जं || [ पश्चा० प४ _] 
बह धर्मद्रव्य सदा उन अगुरुलघु नामके अनन्त गुणोंके द्वारा परिणमन- 

शील होते हुए भी नित्य है । ओर गमन करते हुए जीव और पुद्ुगलोंके 
गमनमें निमित्त कारण है । किन्तु स्वयं किसीक्ा कार्य नहीं है अर्थात्‌ 
ध्मद्रव्य किसीसे उत्पन्न नहीं हुआ है । 

उदयं जह मच्छाणं गमणाणुमाहयरं हवदि लोए। 

तह जीवपोग्गलाणं धम्मं दब्बं वियाणाहि ॥| [ पश्चा० ८५ ] 


जेसे लोकमें जल मछलियोंके गमनमें नि+त्तमात्र होता है। बैसे ही 
जीव और पुद्गलोंके गमनमें सहायक घर्मद्रव्यकों जानो । [ आशय यह, 
है धर्मद्रव्य स्वर्य नहीं चलता हैं और न जीत्र पुदूगलोकी चलनेकी प्रेरणा 
करता हे। किन्तु यदि जीब और पुदूगल चलते हैं तो निमित्त मात्र 
सहायक हो जाता है । 


8 अपम॑ द्रव्य 


जह हवदि धम्मदब्ब॑ तह तं॑ जाणेह दव्बमधमक्खे | 
टिदिकिरियाजुत्ताणं कारणमूदं त॒ पुदबीव ॥ [ पश्चा० ८६ ] 
३ घ हे 5] ए न 
जंसा धर्मद्रव्य हूं बेंसा ही अधर्म नामके द्रव्यको जानो । इतना 
विशेष है कि यह ठहरते हुए जीव ओर पुदुगलोंके ठहरनमें प्रथ्वीकी तरह 
निमित्त कारण हे अर्थात्‌ जैसे प्रथिवी स्वयं ही ठहरी हुई है और किसीको 
बलपूर्वक नहीं ठहराती । किन्तु स्वर्य ही ठहरते हुए घोड़े बगैरहको ठहरने 
में सहायक होती है । वेसे ही अधर्मद्रव्य भी +सीको बलपूर्बेक नहीं 


सा । किन्तु जो चलते चलते स्वयं ठहरता है उसमें सहायक मात्र 
ता है । 


ध्मंद्रव्य और अधमत्रव्य के सद्भाष में युक्ति 


जादो अलोगलोगो जेसिं सब्भावदो य गमणटिदी | 
दो विय मया विभत्ता अविभत्ता लोयमेत्ता य || [ पद्चा० ८७ ] 


- ह. जेय अधिकार - ३ 


जिन घर्मद्रव्य और अधमेद्रव्यके सद्भावसे लोक और अलोकका 
विभाग तथा गमन ओर स्थिति होती है वे दोनों ही परस्परमें जुदे जुदे 
हैं | अर्थात्‌ दोनों का अस्तित्व स्वतंत्र हे, किन्तु दोनों एक ही क्षेत्रमें रहते 
हैं इसलिये जुदे नहीं भी है । और लोकके वराबर प्रमाणवाले हैं । [ आशय 
यह है कि यदि घरसमद्रव्य और अधरम द्रव्य न होते तो लोक ओर अलोकका 
विभाग नहीं होता; क्योंकि जीव ओर पुदूगल ये दो ही द्रव्य गति और 
रि+ति करते हैं। इनको गति और स्थित्तिका बाह्य निर्मित्त धर्म और 
अधमेद्रव्य लोकमें ही हे । यदि ये दोनों द्रव्य न होते तो गति करते हुए 
जीव पुदूगल लोकसे आगे भी चले जाते और तब लोक अलोकका भेद्‌ 
समाप्त हो जाता; क्‍योंकि जितने आकाशमें जीब आदि सभी द्रव्य पाये जाते 
हैं उसे लोक कहते हैं और जहाँ केवल आकाश द्रव्य है बह अलोक कहा 
जाता है। ] 

शु य गच्छुदि धम्मत्थी गमणं ण्‌ करेदि अण्णदवियस्स । 
हद गदिस्स प्पसरों जीवागं पोगालाणं च ॥ [ पश्चा० ८८ ] 

धर्मास्तिकाय द्रव्य स्वयं नहीं चलता और अन्य द्रव्योंका भी गमन 
नहीं कराता । किन्तु बह जीव और पुद्गलोंकी गतिका प्रवर्तकमात्र हें। 
इसीप्रकार अधर्म द्रव्यको भी सममना । 

विज्जदि जेसिं गमणं टठाणं पुण तसिमेव संभवदि | 
ते सगपरिणमेहिं दु गमणुं ठाणं च कुब्बंति ॥ [ पञ्चा० ८६ ] 

जिनका गमन होता हैं स्थिति भी उन्हींकी संभव हे। अर्थात्‌ जो 
चलते हैं वे ही ठहरते भी हैं। किन्तु वे चलने और ठहरनेवाले जीब और 
पुदगल अपने परिशामोंसे ही गति और स्थिति करते हें। अथात्‌ उन्हें 
कोइ जबरदस्ती चलाता या ठहराता नहीं हे । गमन करने ओर ठहरनेकी 
शक्ति उन्हींमें ही है, धर्म अधर्म तो सहायकमात्र हें | 


५ आकाश द्रव्य 
झ्राकाश द्वव्यका स्वरूप 
सवब्वेसिं जीवाणं सेसाणं तह य पुग्गलाणं च | 
ज॑ देदि विवरमखिलं त॑ लोए हवदि आयासं || [पश्चा० ६०] 
जो सब जीबोंको, पुदुगलोंको और शेष बचे धर्म अधर्म और काल 
अ्यको पूरा स्थान देता है उसे लोकमें आकाशद्रव्य कहते हैं 


डड - प्राभ्टृतसग्रह ८ 


जीवा पोगलकाया धम्माधम्मा ये लोगदोणण्णा । 
तत्तो ग्रणश्णमण्णं श्रायासं अ्ंतवदिरि्त ॥ | पद्मा० ६? ] 
अनन्त जीवद्रव्य, अनन्त पुदगल स्कन्ध, धर्मद्रव्य, अधर्मद्रव्य ओर 
कालद्रब्य थे पाँचों द्रव्य लोकसे अभिन्न हैं। अर्थात जितन आकाशम य 
पाँचों दब्य पाये जाते हैं उसका नाम लोकाकाश है। आकाश द्रढा त्तो 
अन्त रहित अनन्त है। अतः वह लोकाकाशसे भिन्न भी हैं ओर अभिन्न 


भी है। अर्थात्‌ आकाशद्रव्य लोकमें भी पाया जाता है और लोकसे 
बाहर भी पाया जाता है । 
आकाशको गति-स्थितिका कारण 
माननेमे दोष 


आगास अवगा् गमशह्विदिकारगेहिं देदि जदि ! 
उड्डढ गदिषधाणा सिद्धा चिट्र ति किच तत्थ ॥| [ पद्चा० धर ] 
यदि आकाशद्रव्य चलने और ठहरनेमें कारण हानके साथ ही साथ 
अवकाश भी देता ह अथात अवगाहक #च्छुक द्रव्योंके अवगाह आर 
चलनेवाल तथा ठहरनेबाले द्रव्योके चलने और ठहरनेमें भी यदि आकाश 
सहायक माना जाता हैं तो स्वभावसे ही ऊपरकों गमन करनेवाले सिद्ध 
भगवान सिद्ध शिलापर केसे टहस्त हैं? [ आशय यह है कि यदि गति 
ओर स्थिति का कारण आकाशकों ही मान लिया जायगा नो सिद्ध 
परमेष्ठी लोकके अग्रभागमें न ठहरकर आगे भी चल जायेंगे क्‍यों कि 
गमनमें कारण आकाशद्रव्य आगे भी पाया जाता है |। 
जम्हा उबरि ट्राणणं सिद्धाणं जिणवरेदिं पण्णत्त | 
तम्हा गमणुट्राणूं आयास जाण श॒त्थि त्ति | पश्चा० ६३ | 
किन्तु यतः जिलवर भगवानने सिद्धोंका निवरासस्थान ऊपर लोकके 
अग्रभागमें वतलाया है। अतः आकाश द्रव्य गति ओर स्थितिमें कारण 
नहीं ह एसा ज्ञानों । 
जद हवदि गमणहेद्‌ आ्रागासं ठाणकारणं तसि। 
पसर्जाद श्रल्लोगहाणी लोगस्स य अ्रंतपरिरड्री ॥| [ पश्चा० ६४ ] 


यदि आकाशद्रव्य उन जीवों और पुद्गलोंके गमनमें और स्थितिमें 
सहकारी कारण होता है तो अल्लोकाकाश की तो हानिका प्रसंग आता .. 


- है. ज्ञेय अधिकार - है. 


ओर लो कके अन्त की वृद्धिका प्रसंग आता है [ आशय यह है कि यदि 
आकाशको गति ओर स्थित्तिका कारण माना जाता है तो आकाश तो 
लोकके बाहर भी है अत्तः वहाँ भी जीवों और प॒दूगलोंका गमन होगा । 
आर ऐसा होनेसे लोकको मयादा टट जायेगी, एक ओर लोकाकाश बढ़ता 
जायेगा, दूसरी ओर अलोकाकाश घटता जायेगा ]। 


तम्हा धम्माधम्मा गमण॒ट्रिदिकारणाणि णागासं। 
ईदि जिणवरेहिं भणिदं लोगसद्दावं सुणंताणं ॥ [ पश्चा० ६५ ] 
अत: धर्मंद्व्य और अधर्मेद्रव्य ही गति ओर स्थितिमें कारण हैं, 
आकाश नहीं । इसपग्रकार जिनवर भगवानने लोकके स्वभावबको सुननेवाले 
जीवोंकों कहा है । 
5६ काल द्रव्य 
काली परिणामभवो परिणामों दव्वकालसंभूदो । 
दोण्दं एस सहावो कालो खणमभंगुरो शियदों | [पश्चा० १००] 
व्यवहारकाल जीव और पुद्गलोंके परिणामसे प्रकट होता हे और 
जीब तथा पुदुगलोंका परिणाम निश्चयकाल द्रव्यसे उत्पन्न होता हे। 
निश्चय ओर व्यवह्ारकाल दोंनोंका यही स्वभाव हे। व्यवहारकाल क्षण 
क्षणमें न४ होनेवाला है और निश्चयकाल अधिनाशी है । [ सारांश यह 
है कि क्रमसे होनेवाली जो समय नामक पर्याय है वह व्यवहारकाल है। 
ओर उस व्यवहारकालका जो आधार हैं वह निश्चयकाल हैं । निश्चय- 
काल की पर्यायका नाम व्यवहारकाल है । इस तरह यद्यपि व्यवहारकाल 
निशचयकालकी पर्याय रूप हैं फिर भी जीव और पद्गलोंके परिशणममनसे 
ही बह प्रकट होता है। जैसे, आकाशके एक प्रदेशमें स्थित पद्गल 
परमाणु मन्द गतिसे चलकर अपने समीपवर्ती दूसरे प्रदेशपर जितनी 
देश्में पहुँचे उसे समय कहते हैं. एकबार आँखोंको पलक टिसकारनलेके 
कालको निमिप कहते हैं। सर्यके उदयकालसे लेकर अस्त होनेके कालक 
दिन कहते हैं । समय, निमेष, दिन ये सब व्यवहारकाल हे जो प॒द्गलोंके 
परिणमनसे जाने जाते हैं । किन्तु जीवों और पुदुगलोंका यह परिणाम भी 
बाह्य निमित्त कारण काल द्रव्यके रहते हुए ही होता है। अतः परिणामको 
द्रव्यकालसे उत्पन्न हुआ कहा है। इस तरह जीव और पुद्गलोंके 
परिणमनसे व्यवहार कालका निश्चय किया जाता है और व्यवहार 
कालसे निश्चय कालका निश्चय किया जाता है, क्‍यों कि निश्चयकालके 


६ - प्रार्तसंग्रह - 


बिना काल व्यवहार हो नहीं सकता । इनमेंसे व्यवह्यरकाल क्षणिक है 
क्योंकि क्षण क्षणमें नप्ठ होता रहता है, और निश्चयकाल द्रव्य हे, अतः 
गुण पर्यायोंका आधार होनेसे दूसरे द्रव्योंकी तरह वह भी अषिनाशी है ]। 
कान द्वब्यकी सिद्धि 
कालो त्तिय ववदेसो सब्भावपरूवगो हव॒दि शि्चो | 
उप्पण्णप्पद्धंसी अवरो दौहंतरट्राई ॥ [पश्चा० १०१] 
जो यह 'काल' ऐसा शब्द है यह अपने वाच्य निश्चय कालके 
सदभावकी बतलाता है जो नित्य है। ओर जो उत्पन्न होते ही नष्ट हो 
जाता है बह उसी काल द्रव्यकीं समयरूप पर्याय है जिसे व्यवहार काल 
कहते हैं। यह व्यवहार काल ज्ञणस्थायी होते हुए भी प्रवाह रूपसे 
दीघे काल तक स्थायी है । | अतः निरचयकाल द्रव्य रूप होनेसे नित्य 
है और व्यवहार काल पर्याय रूप होनेसे क्षशिक है ]। 
निश्चय काल द्वव्य 
समओ दु अ्रप्पदेसों पदेसमेत्तस्स दव्वजादस्स | 
वदिवददो सो व्टद पदेसमागासदव्वस्स || [प्रब० २,४६] 


निश्चय काल द्रव्य (पुदूगलके परमाणुकी तरह द्वितीय आदि प्रदेशसे 
रहित होनके कारण ) अप्रदेशी है। ( इसीसे उसे कालाणु कहते हैं )। 
जब एक प्रदेशी पुदूगल परमाणु उस कालाणुसे व्याप्त आकाश द्रव्यक्रे 
एक प्रदेश को मन्द गतिसे लॉघता हे तो उसमें बह काल द्रव्य सहायक 
होता हैं । 
निश्चय काल द्वव्य और उसकी पर्याय 
बदिवददो त॑ देस तस्सम समझ्रो तदो परो पुथ्वों । 
जो अत्थो सो कालो समझो उपपस्णपद्धंसी || [ प्रव० २,७४ ] 
. ऊपर किये गये कथनके अनुसार कालाणुसे व्याप्त एक आकाश 
प्रदेशको सन्‍्द गतिके द्वारा लॉघनेमें परमाणुको जितनी देरी लगती 
ह उसके समान ही समय है अर्थात्‌ कालके उतने परिमाण को समय 
कहते हैं। यह समयरूप पर्याय तो उसन्न और नष्ट होती है। फि तु 
अतीत कालमें हुई और भविष्यमें होनेवाली समयरूप पर्याय जिस 


द्रृव्यकी हूं और जो उन सब पर्यायोंमें ह 
 " में सदा अनुस्यूत रहता है वही 
काल द्द्य हू । का ] 


ब्न्ग््ग्ग 6 है बम कर: 


४. नो पदार्थ अधिकार 


७९ 
१ जीव पदाथका व्याख्यान 
सपदेसेहिं समग्गो लोगो श्रट्ट हिं णिट्टिदो शिज्रो । 
जो त॑ जाणदि जीवो पाणतचदुक्केण संबद्धो || [ग्रब० २,३३ ] 
यह लोक अपने अपने प्रदेशोंसे युक्त जीवादि पदार्थोंसे परिपूर्ण 
है, स्थिर और नित्य है। जो इसको जानता हे वह जीव है । बह जीव 
इन्द्रिय, बल, आयु, और श्वासोच्छास इन चार श्राणोंसे संबद्ध है । 
जीवके प्राण 
इंदियपाणों य तथा बलपाणो तह य आडपाणो य | 
श्राणप्पाणप्पाणों जीवाणं होंति पाणा ते ॥ [प्रव० २,५४४] 


स्पर्शन रसना प्राण चक्षु श्रोत्र ये पाँच इन्द्रियप्राण, कायबल वचन- 
बल मनोबल ये तीन बलप्राण, एक आयुप्राण और एक श्रासोच्छवासग्राण 
ये जीवोंके दस प्राण होते हैं । 


जीव शब्दकी उ्युत्पत्ति 
पाणेहि चदुहिं जीवदि जीवस्सदि जो हि जीविदो पुच्वं | 
सो जीवो ते पाणा पोग्गलद॒ब्बेहिं खिव्वत्तर || [ प्रव० २,५५४ | 


जो उक्त चार प्राणोंके द्वारा जीता हैं, जीवेगा और पहले जीता था, 
बह जीव है| और वे प्राण पुद्गल द्रव्यसे बने हैं 


प्राण पौद्गल्निक हैं 
जीवो पाणणिबद्धो बद्धों मोहादिएहिं कम्मेहिं। 
उवशभु जदि कम्मफलं बज्कदि अण्णेहि कम्महिं || [प्रव० २,३२६] 
मोह आदि पोद्गलिक कर्मोंसे बधा हुआ जीब प्राणोंसे बेँधा है 
और कर्मोके फलको भोगता है तथा अन्य नये कर्मों से बँधता है । 


पाणाबाध॑ जीवो मोहपदेसेहिं कुणदि जीवाणं 
जदि सो हवदि हि बंधो शाणावरणादिकम्मेहिं|॥ [प्रव० २,३४७] 


ध्प - प्रास्तसंग्रह - 


जीब ग्रा्ोंके द्वारा कर्मफलकों भोगता है, कर्म फलको भोगते हुए राग- 
हंष करता हैं। आर रागढ़ पक द्वारा स्वयं अपने तथा दूसरे जीबोंके प्राणों- 
को पीड़ा देता है । ओर एसा होनेसे ज्ञानावस्ण आदि कर्मासे बंधता है । 
अदा कम्ममलिमसी धरेदि पाणे पुणो पुणो अशण्णे । 
श्‌ चर्याद जाब ममत्तं देहपधाणेसु विसयेसु || [प्रव० २,५४८] 
कमोसे मलिन आत्मा तबतक वरावर नये नये प्राण धारण करता ह्‌ 
जवतक शरीर आदि विपयोंमें ममत्वकों नहीं छीड़ता । 
इससे छुटनेका उपाय 
जो इंदियादि विजई भवीय उपश्रोगमप्पगं कादि | 
कम्मेहिं सो ण॒ रंजदि किह त॑ पाणा अ्णुच्चरंति ॥ [प्रव० २,५४६) 
जो इन्द्रियादिकों जीतकर उपयोग स्वरूप आत्माका ध्यान करता हैं 
वह कमोंसे नहीं वंधता । एसी स्थितिमें प्राण कैसे उसका पीछा कर 
सकते हें । 
जीवकी पर्याय 
शर-णारय-तिरिय-सुरा संटाणादीहिं अण्ण॒हा जादा | 
पजाया जीवाणं उदयादिहिं णामकम्मस्स || [प्रव० २,६१] 
मनुष्य, नारकी, तिरयश्व और देव ये जीवोंकी पर्याय हैं। ये पर्यायें 
नामकर्मके उदय आदिसे तथा संस्थान आदिके निमित्तसे विभिन्न प्रकार 
शी हो गई हैं। अर्थात मनष्यभवमें जो ओदारिक शरीर तथा संस्थान होता 
हैं नारक आदिके भवांमं उससे भिन्‍न ही प्रकारका होता हैं। अतः ये 
पर्यायें कमेक्ृत हैं | 
शुद्ध जीवका स्वरूप 
जीवादिवहिंतच्च हेयमुवादेयमप्पणों अप्या | 
कम्मोपाधिसमुब्भवगुणपजाएहिं बदिरित्तो || [ निय० ३८ ] 
जीव आदि बाह्य तत्त्व हेय है अपना आत्मा ही <पादेय है। वह 
आत्मा कर्म को उपाधिसे उत्पन्न होने वाले गुण पर्यायोसे भिन्न है । 
णो खलु सहावटाणा णो माणवमाण मावठाणा वा | 
णां हरिसभावदाणा णो जीवस्स हरिस्सठाणा वा ॥ [ निय० ३६ ] 


निश्चय रूपसे आत्माके न तो स्वभावस्थान हैं, न मात अपमान 


- ४. नौ पदार्थ अधिकार - ४९ 


भावरूप स्थान हैं, न ह्षेभावरूप स्थान हैं ओर न अहर्ष-शोकभाव- 
रूप स्थान हैं । 

णो ठिदिबंधट्वाणा पयडिट्राणा परदेसठाणा वा । 

णो श्रणुभागद्वाणा जीवस्स ण॒ उदयठाणा वा ॥| [ निय० ४० ] 


शुद्ध जीवके न तो स्थितिबन्धके स्थान हैं, न प्रकृतिबन्ध स्थान हैं, 
' न प्रदेशबन्ध स्थान हैं, न अनुभाग न्ध स्थान हैं, और न उदय स्थान हैं | 
णो खटश्यमाबठाणा णो खयउवसमसहावठाणा वा | 
ओदइयभावठाणा णो उवसमणे सहावठाणा वा ॥ | निय० ४१ ] 
न क्षायिकभावरूप स्थान हैं, न क्षायोपशमिक भावरूप स्थान हें, 
न ओदयिक भावरूप स्थान हैं, ओर न ओऔपशमिक भावरूप स्थान हैं । 
चडठगइ भमवसंभमण् जाइजरामरणरोयसोगा य | 
कुलजोणिजीवमग्गणठाणा जीवस्स णो संति ॥ [ निय> ४२ ] 
शुद्ध जीबके चारों गतियोंके भबोंमें भ्रमण नहीं है, जन्म, बुढ़ापा 
मभरण, रोग, शोक नहीं है, कुल, योनि, जीवसमास और मार्गणा स्थान 
नहीं हैं । 
शिद्दंडो णिदंदों णिम्ममो णिक्कलो णिरालंबो | 
णीरागो शिद्ोसो शिम्मूहों णिब्मयो अ्रप्पा || [ निय० ४३ | 
यह आत्मा मन वचन कायरूप दण्डोंसे रहित है, निहढ॑न्द्ग हे, 
ममतासे रहित है, शरीरसे रहित है, आलम्बनसे रहित है, रागसे रहित 
है, 6 पसे रहित है, मूढतासे रहित है और निर्भय है । 
शिग्गंथो णीरागो णिस्सल्नलो सयलदोसणिम्मुकको । 
णिक्कामो णिक्कोहो शिम्माणों खिम्मदो अ्प्पा || [ निय० ४४ ] 
यह आत्मा निम्न न्थ है, वीतराग है, शल्यसे रहित है. समस्त दोषोंसे 
रहित है, निष्काम है, क्रोधसे रहित है, मानसे रहित है और मदसे 
रहित है । 
बण्ण-रस-गंध-फासा थी-पु सणशश्रोसयादिपजाया । 
संठाणा संहण॒णा सब्बे जीवस्स णो संति ॥ [ निय० ४५ ] 
रूप, रस, गंध, स्पश, खीवेद, पुरुषबंद, और नपु'सकवेद आदि 
पर्याय, संस्थान, संहनन, ये सब जीवके नहीं हैं । 
४ 


पूछ - प्राश्व तसंग्रह - 


अरसमस्वमर्गंधं श्रब्बत्त चेदशागुणमसइ। 
जाश अलिंगग्गहइणं जीवमणिहिट्रुसंठाणं || [ निय० ४६ ] 
यह जीब रससे रहित है, रूपसे रहित है, गन्धसे रहित है, इन्द्रियोंके 
द्वारा ग्राह्म न होनेसे अव्यक्त है, चेतन्य गुणवाला है, शब्दसे रहित है. 
किसी पोद्गलिक चिन्हसे प्रहण करनेके अयोग्य हे, और आकारसे 
रहित है । 
जारिसिया सिद्धप्पा भवमल्लिय जीव तारिसा होंति | 
जरमरणजम्ममुक्का अट्भगुणालंकिया 'जेण || [ निय० ४७ | 
जैसे सिद्ध जीव होते हैं. वैसे ही संसारी जीव होते हैं; क्योंकि जीव 
स्व॒भावसे जरा, मरण, जन्मसे मुक्त तथा आठ गुणोंसे युक्त होता है । 
असरीरा अ्विणासा अरशिदिया शिम्मला विसुद्धया । 
जह लोयगो सिद्धा तह जीवा संसिदी शेया ॥ [ निय० ४८ ]) 
जैसे लोकके अग्रभागमें विराजमान सिद्ध ज्ञाव शरीरसे रहित, 
बिनाशसे रहित, अतीन्द्रिय, निमेल और विशुद्ध हैं वैसे ही संसारी 
जीवोंको जानना चाहिये । 
एट्रे रुब्बे भावा ववहारणुप्र पडुच् भणिदा हू । 
सब्व॒ सिद्धसहावा सुद्धणया संसिदी जीबा || [ निय० ४६ ] 
ये सब भाव-गुणस्थान, सार्गणास्थान आदि्--व्यवह्रनयकी 
अपेक्षासे कहे हैं। शुद्धनयसे सभी संसारी जीव सिद्धोंक समान 
स्वभाववाले हैं । ह 
ए 
२ अजीव पदाथका व्याख्यान 
आगास-काल-पुग्गल-धम्माधम्मतु णुत्यि जीवगुणा । 
तेसि अचे दगणत्तं मणिदं जीवस्स चेदणदा || [ पञ्चा० १९४ ] 


आकाश द्रव्य, काल द्रव्य, पुदुगल द्रव्य, चर्म द्रव्य ओर अधर्स 
द्रव्यमें जीवके गुण नहीं हैं; अतः उन्हें अचेतग कहा है ओर जीवको 
चेतन कहा है । 
सुह-दुक्ख-जाणणा वा हिदपरियम्मं च अ्रहिदमीरुच | 
जस्स ण्‌ विज्ञाद शिचचं त॑ समणा विति अज्जीवं || [पञ्चा० १२५] 
जिसको कभी भी सुख दुःख का ज्ञान नहीं होता तथा कभी भी जो 


- ४. नो पदार्थ अधिकार «“ ५१ 
हितमें प्रवृत्ति और अहितसे भय नहीं करता, उसकी अमण भगवान 
अजीब मानते हैं । | 


३-४ पुण्य और पाप पदा्थका व्याख्यान 


मोहों रागों दोंसो चित्तपसादों ये जत्स भावम्मि। 
विज्जाद तस्म सुहो वा असुद्दो वा दहोदि परिणामों ॥ [पश्चा०१३१] 


जिसके साबोंमें मोह, राग, दंप ओर चित्तकी निर्मलता पाई 
जाती है, उसके शुम अथवा अशुभ परिणाम होते हैं। अर्थात जिसका 
चित्त निर्मल होता है और जिसमें प्रशस्त राग पाया जाता है उसके 
परिणाम शुभ होते हैं. और जिसमें मोह ठप और अप्रशस्त राग होता 
है उसके परिणाम अशुभ होते हैं । 
सुहपरिणामो पुणण्ण अमुहो पाव त्ति होंदि जीवम्स | 
दोरदं पोग्गलमत्तो भावों कम्मतग पत्तो || [ पश्मा० १३२ ] 


शुभ परिणाम पुण्य हैं ओर अशुभ परिणाम पाप हैं| जीवके इन 
दोनों शुभाशुम परिणामोंके निमित्तसे पुदूगल पिण्ड रूप जो परिणाम है, 
बह कर्मपनका प्राप्त होता है। [ आशय यह है कि पुण्यके दो प्रकार हैं -- 
भावपुण्य और द्रव्यपुण्य । इसी तरह पापके भी दो ग्रकार हैं--भावपाप 
ओर द्रव्य पाप । जब जीव शुभ परिणाम करता है तो उन परिणामोंका 
निमित्त पाकर पुद्गल कम बर्गशा उस जीबके शुभ कर्मरूप परिणमन 
करती है । अतः शुभ कमे तो द्रव्य पुण्य हे ओर शुभ परिण्णाम भावपुण्य 
है । इसी तरह जब जीव अशुभ परिणाम करता है तो उन परिणामोंका 
निमित्त मिलते ही पुदूगल कमेबर्गणा उस जीबके अश्चुभ कर्मरूप 
परिणमन करती है। अतः अश्युभ कमे द्रव्य पाप हैं और अशुभ परिणाम 
भाव पाप है । 
कम मूर्तिक हैं-- 
जम्हा कम्मस्स फल विसय॑ फाहिं मु जदे खियद॑ | 
जीवेण सुदं दुक्ख तम्हा कम्माणि म॒त्ताणि | [ पश्चा० १३३ ] 
यतः कर्मका फल सुख या दुष्घ है, वह सुख या दुःख संसारिदः 
विपयोंक द्वारा प्राप्त होता है । उन बिपयोंको यह जीव नियमसे इन्द्रियों': 
द्वारा ही भोगता है । अतः कर्म मूर्तिक हैं; क्‍यों कि जिसका फल सूलिक 
है ओर मूतेके द्वार ही जिसका भोग जाता है बह मूर्तिक है । 


पर : - प्यास्तसंप्रह - 
४ आखब पदाथका व्याख्यान 


पुण्याखवके कारण 
रागो जस्स पसत्थों अणुकंपासंसिदो य परिणामों । 
नचित्ते श॒त्थि कलुस्स पुणणं जीवस्स आसवदि ॥ [ पशञ्चा० १३५ | 
जिस जीवका राग प्रशस्त है, परिणाम दयाभावसे भीगे हुए हैं और 
चित्तमें कलुषता नहीं है, उस जीवके पुण्य कर्मका आखब होता है। 


प्रशरत रागका स्वरूप 
अरहंत-सिद्धसाहुसु भत्ती धम्मम्मि जा य खलु चेट्ठा । 
अरुगमण पि गुरूणं पसत्थरागों त्ति बुच्चंति ॥ [ पश्चा० १३६ ] 
अहन्त, सिद्ध और साधुओंमें भक्ति, धर्ममें जो प्रवृत्ति, तथा 
गुरुओंका जो अनुगमन है, इन सबको प्रशस्त राग कहते हैं । 
अनुकम्पाका स्वरूप 
तिसिदं बुभुक्खिदं वा हुहिदं दट्टूण जो दु दुहिदमणो | 
पडिबज्जद त॑ किवया तस्सेंसा होदि श्रगुकंपा ॥ [ पश्चा० १३७ ] 
प्यासे अथवा भूखे अथवा दुखी प्राणीको देखकर जिसका मन दुखी 
होता है, और जो दया भावसे अर्थात्‌ उसका कष्ट दूर करनेकी भावनासे 
उस दुखीके पास जाता है उसीके यह अनुकम्पा होती है। 
चित्तकलुषता 
कोधो व जदा माणो माया लोभो व चित्तमासेज्ज 
जीवस्स कुणदि खोहं कलुसो त्तियतं बुधा बेति ॥ [पग्चा० १३८] 
जब क्रोध अथवा मान अथवा माया अथवा लोभ चिक्तको प्राप्त 
होकर जीवको क्षोभ उत्पन्न करता हैं, ज्ञानीजन उसे कालुप्य कहते हैं । 
अर्थात क्रोध मान माया या लोभ कषायका तीव्र उदय होनेपर चित्तमें 
जो क्षोभ होता है उसका नाम कालुष्य है। | 
पाराखवके कारण 
चरिया पमादबहुला कालुस्स लोलदा य विसयेसु |, 
परपरिदावपवादो पावस्स य आसव॑ कुणदि || [ पश्चा० १३६ ]) 


प्रमादसे भरपूर आचरण, चित्तकी कलुषता, विषयोंमें लोलुपता, 


- 9७. नौ पदार्थ अधिकार - परे, 


दूसरोंको सताना और दूसरोंको झूठा दोष लगाना, ये सब पाप करमेका 
आर करते हैं । 

सणणाओ य तिलेस्सा इंदियक्सदा य अत्तरुदाणि | 

णाणं च दुष्पउत्त मोहो पावणदा होंति ॥ [ पश्चा ० १४० ] 


आहार भय मैथुन परिग्रह ये चार संज्ञा, कृष्ण नील कापोत ये तीन 
लेश्या, इन्द्रियोंकी अवीनता, आते और रोद्रध्यान, बुरे कामोंमें ज्ञानकी 
अब्ृति और मोह, थे पापास्नवके कारण होते हैं । 


६ संवर पदार्थका व्याख्यान 
इंदिय-कसाय-सएणा णिम्ाहिदा जेहिं सुटठु मगाम्मि । 
जावत्तावत्तेहिं पिहियं पावासवं छिईँ ॥ [विद्या श्१ | 
जिन पुरुषोने मोक्षके मार्गमें स्थित होकर इन्द्रिय, कपाय ओर 
संज्ञाओंका जितने अंशमें अथवा जितने काल तक अच्छी तरहसे निम्नह 
किया, उतने अंशमें और उतने काल तक उन्होंने पापाखवके ह्वारको 
बन्द कर दिया । 
जस्स णु विज्जाद रागो दोसो मोहो व सब्बदब्वेस | 
णासब॒दि सुहं असुद्दं समसुह दुक्खस्स भिक्खुस्स || [ पश्चा० १४२ ] 
जिसके समस्त परद्रव्योंमें राग अथवा ढप अथवा मोह नहीं है, 
दुःख सुखमें समबुद्धि रखनेबाले उस साधुके शुभ और अशुभ कर्मोंका 
आख्व नहीं होता | 
जस्स जदा स्लु पुणण जोगे पार्व च शत्यि विरद्स्स | 
संवरणं तस्स तदा सुहासुदृकदस्स कम्मस्स ॥ [ पश्चा० १४३ |] 
सब ओरसे निवृत्त जिस योगीके मस वचन और कायकी क्रिया- 
रूप योगमें जब शुभ परिणामरूप पुण्य ओर अश्युभ परिशामरूप पाप 
नहीं होता तब उस साधुके शुभ ओर अशुभ परिणामोंके द्वारा किये गये 
द्रव्य कर्मका संवर होता हैं | [ सारांश यह है कि झुभ अशुभ परिणामोंके 
रैकनेका नाम भाव संवर है. और वह भाव संबर द्रव्य संवरका अधान 
कारण है ]। र्ज है 
७ निजरापदाथेका व्याख्यान 


संवरजोगेहिं जुदो तवेहि जो चिट्॒दे बहुविहेहिं। 
कम्माणं खिज्जरणं बहुगाणं कुणदि सो खियदं || [ पश्चा ०१४४ ] 


पड - प्राभृससंग्रह ८ 


जो शुभाशुभ परिणामोंकी रोकनेरूप संबर तथा छुद्धोपयोगसे युक्त 
पाक ५५. 
होकर अनेक प्रकारके तपोंके द्वारा प्रयत्त करता हैं, वह नियमसे बहुतसे 
कर्मोंकी निजेया करता है । 
जो संवरेण जुत्तो श्रप्पट्रपसाधगो हि श्रप्पाण। 
मुशिऊण ऊादि णियदं णाण सो संधुणोदि कम्मरय ॥ [पश्चा० १४४] 
हक हु हर 
जो संवरसे युक्त होता हुआ, शुद्धात्मानुभूतिरूप आत्मार्थका पूरी 
तरहसे साधक हैं. और आत्मस्वरूपकों जानकर ज्ञानस्वरूप अपनी 
आत्माका ही ध्यान करता है वह कर्मरूपी धृूलकों उड़ा देता है। 
च्यानक्रा स्रूप 
जम्म ण॒ विज्जदि रागो दोसो मोहों व जोगपरिणामों । 
तम्स मुहामुहइ॒हणों कासमश्ों जायदे अ्रगणी ॥ [पश्चा० १४५४] 
जिसके राग ढं प मोह और योगरूप परिणाम नहीं हैं, उसके शुभ 
अग्गुभ कर्मोकी जलानेबाली ध्यानरूप अग्नि उत्पन्त होती है । 


हि 
८ इशन्‍्यपदाथका व्याख्यान 
ज॑ मुहमस॒हम्दिस्ण मार रत्ता कर्रद जद अप्या । 
सो तण ह्वाद बंधों पीग्गलकम्मेण विविदेश || [ पश्चा० १४७ ] 
यदि यह अनादि कालसे गगमें फैला हुआ आत्मा कर्मके उदयसे 
होमेवाल शुभ अथवा अश्युय भावकों करता है तो उस भाषके निमित्तसे 
बह अनेक प्रकारके पुदूगल कर्मो से वंध जता है । 
बन्धके कारण 
जोगशिमित्तं गहरण जोगों मणश-वयण-कायमंभूदों | 
मारवशिमित्तों बंधो भावों रदिरागदोसमोहजुदों ॥ [पश्मा० १४८) 
योगकें निमित्से कर्स पुदूगलोंका ग्रहण होता है। और योग मन 
बचन और कायसे उत्पन्न होता है । बंध भावके निमित्तसे होता है और 
बह भाव रति, राग, & प और मोहसे युक्त होता हैं। [ आशय यह हैं कि 
मनोवर्गणा, वचनवर्गणा और कार्येबर्गणाके आलम्बनसे जो आत्माके 
प्रदेशों कम्पन होता है उसे योग कहते हैं। कमपुद्गलोंका जीवके प्रदेशोंमें 
० फील कक ६५] वीक च का रु 
रहनेवाल कम स्कम्ध।में मिल जानेका नाम ग्रहण है। बह अहण योगसे होता 
० व मे दे गो 
हू। तथा राग द्व प मोहसे युक्त जीबके भाव दंधके कारण है। कमेएद््‌गलोंका 


- ४, नौ पदाथ अधिकार - पर, 


विशिष्ट शक्तिकों लेकर ठहरनेका नाम बन्ध है। इस तरहटबन्धका बाह्य 
कारण योग है और अन्तरंग कारण जीबके भाव हैं ]। 


हेंदू चदुब्वियप्पो श्रट्रवियप्पस्म कारणं भणिदं । 
तेसिं पि य रागादी तेसिमभावे ण बज्मंति ॥ [ पश्चा० १४६ ] 


चार प्रकारके हेतुओंकी आठ प्रकारके कर्मोंके बन्धका कारण 
कहा है। और उन चार प्रकारके हेतुओंका भी कारण रागादि भाव है। 
अतः उनके अभावमें कर्मा का वन्ध नहीं होता। [ सारांश यह है कि 
मिथ्यात्व. असंयम, कपषाय ओर योगके द्वारा आठ प्रकारके कर्म बेंधते 
हैं। अतः ये चारों बन्धके कारण हैं। इन वन्धके कारणोंका भी कारण 
गादि भाव है । रागादि भावका अभाव हो जानेपर कर्मंबन्ध नहीं 
होता ] | 
जीव और कर्मंका बन्ध केसे होता है ? 
ओोगाढगादरणिचिदो पुग्गलकायेहिं सब्बदो लोगों | 
मुहुमहि बादरेहि य अ्रप्पाओगेहि जोगोईि ॥ [ प्रव० २,७६ ] 
यह लोक सब जगह पुदूगल स्कन्धोंसे ठसाठस भरा हुआ है। 
उनमें कुछ पुदुगलस्कन्ध सूक्ष्म हैं, कुछ बादर हैं, कुछ कर्मेरूप होनेके 
योग्य हैं ओर कुछ अयोग्य हैं । 
कम्मत्तणपाश्रोग्गा खंधा जीवस्स परिणुईं पष्पा । 
गच्छुति कम्मभाव॑ ण्‌ हि त जीवेण परिणमिदा || [अव० २,७७] 
जो पुदूगल स्कन्ध कर्मरूप हानेके योग्य हैं वे जीवके परिंणामोॉको 
पाकर कर्मरूप हो जाते हैं । जावने उन्हें कर्मरूप नहीं परिणमाया है । 
परिणमदि जदा अ्रप्पा सुहम्मि असुहम्म रामदोसजुदो | 
ते परव्रिसदि कम्मरय णाणावरणादिभावेहिं || [ प्रब० २,६+ ] 
जब आत्मा राग इढ्व पसे युक्त होकर शुभ अथवा अशुभभाव रूपसे 
परिणमन करता है तब कर्मरूपी धूजि ज्ञानावरण आदि आठ कर्म रूपसे 
उसमें प्रवेश करती हैं । 
सपदेसो सो अप्पा कसायिदों मोह-राग-दोसेहिं । 
कम्मरजेहिं सिलिट्रो बंधो त्ति परूविदो समये || [ प्रब० २,६६ | 


बह संसारी आत्मा सप्रदेशी है तथा मोह राग और द्वषके रंगसे 


धू६ « प्रास् त्स ग्रह - 


रंजित है। अतः कर्मरूपी धूलिसे सम्बद्ध होता हे । इसे ही आगममें बंध 
कहा है । 
परिणाम ही बन्ध और मोक्षका कारण है 
पावं हबइ अ्रसेस पुणणमसेस च हवइ परिणामों | 
परिणामादो बंधो मुक्लो जिशसासणे दिद्वो | [भा० प्र० ११६] 
परिणाम ही समस्त पापरूप होता हे ओर परिणाम ही समस्त 
पुण्यरूप होता है। जैन शासनमें परिणामसे ही बन्ध और मोक्ष कहा है । 
अशुभवन्धके कारण 
मिच्छुत्त तह कंसायासंजमजोगेहिं असुहतलेस्सेहिं। 
बंधइ अ्रदृहं कम्म॑ जिशवयणपरम्मृहों जीवो ॥ [मा० प्रा० ११७] 
जिनवचनसे पराह्मुख जीव मिथ्यात्व, कपाय, असंयस, योग 
(र अशुभ लेश्याओंके द्वारा अशुभ कमका थंघ करता है । 


शुभबंधके कारण 
तब्बिवरी श्रो बंधदइ सुहकम्म॑ भावसुदिमावश्णो । 
दुविहृपयारं बंधइ संखेवेशेव बज्जरियं || [ भा« प्रा० ११८ ] 
जिनवचनका श्रद्धानी विशुद्ध भाववाला होनके कारण शझुभकर्मका 
बंध करता हू । इस प्रकार जीव दोनों प्रकारके कर्मों का बन्ध करता है । 
बन्धका यह कथन संलेयपे दही किया है । 


उपसंहार 
रत्तों बंधदि कम्पं मु्चाद कम्मेहिं रागरहिदप्पा। 
एसो बंधसमासों जीवाणु जाण शिच्छुयदों || [ प्रव> २८७ ] 


रागी जीव कर्मा को बाँधता हैं ऑर बीतरागी आत्मा कर्मासे छूट 
जाता है । निश्चयसे यह जीवोंके बन्धके कथनका संक्षेप जानो । 


९ प्ोक्षपदाथेका व्याख्यान 
हेवुमभावे शियमा जायदि णाशिस्स आसवश्रोधो। 
श्रासवभावेण विशा जायदि कम्मस्स दु णिरोघो ॥ 
कम्मस्साभावेश ये सब्बश्हू सब्बलोगदरसी य। 
पावदि इंदियरहिदं अब्ावाहं सुहमणंतं || [पश्चा० १३०-१४१ ] 


« ५. चारित्र अधिकार - ५७. 


कारणका अभाव होने पर नियमसे ज्ञानी जीवके आख्रवका निरोध 
हो जाता है। आख््रव भावके बिना अर्थात्‌ आखबका निरोध हो जाने 
पर कर्मों का निरोध हो जाता है। ओर कर्मो का अभाव होनेसे यह आत्मा 
स्वेज्ञ सबेदर्शी होकर इन्द्रियोंसे उत्पन्न न होनेवाले बाधारहित अनन्त 
सुखको प्राप्त करता है । 

जो संवरेश जुत्तो णिज्जरमाणोघ सब्बकम्माशि | 
वबगदवेद[उस्सो मुयदि भवं तेश सो मोक्खो || [ पश्चा ० १४२ | 

जो परम संवरसे युक्त होता हुआ समस्त कर्मो'की निर्जेरा करता है। 
ओर वेदनीय और आयु कर्मसे रहित होकर संसारको छोड़ देता है 
अतः बह मुक्त हो जाता है । 


५, चारित्र-अधिकार 


१ व्यवहार चारित्र 


मंगलाचरण 


संब्वण्द्ु सथ्वदंसी शणिम्मोहा' वीयरायपरमेट्टी । 
बंदित्त तिजगवंदा अ्ररहंता भव्वजीवेहि ॥ 
णाणं दंसण सम्म॑ चारितं सोहिकारणं तेसिं | 
मोक्खाराहणहेउं' चारित्त पाहु.ईं वोच्छे || [ चा० प्रा० १,२] 
सबकों जानने और देखने वाले, मोह रहित, बीतराग, परम पदमें 
स्थित, तीनों लोकोंके द्वारा बन्दनीय और भव्य जीबोंके द्वारा पूज्य 
अरहन्त परमेष्ठीको नमस्कार करके, सम्यग्दर्शेन सम्यग्ज्ञान ओर सम्यक 
चारित्रकी शुद्धताके कारण तथा उन अहन्तोंके मोक्ष॒की प्राप्तिमं उपायरूप 
चारित्र प्राभ्चतको कहूँगा । 





१, -म्मोही ग० ऊ० । २, मुक्खा -आ० ऊ० | ३. >हेउ आ० | 


भ्र्प - प्रास्ृतसंप्रह - 


रकश्रयका स्वरूप 
जं जाणइ त॑ णाणं जं पिच्छुइ त॑ च दंसणं मणियं । 
णाण्स्स पिच्छियस्स य समवण्णा होइ चारित॑ [ चा० प्रा० हे ] 
जो जानता है वह ज्ञान है। जो देखता है अर्थात्‌ श्रद्धान करता है 
उसे दशन कहा है। और ज्ञानी तथ! सम्यग्दष्टीके साम्यभाषके होनेसे 
चारित्र होता है | 
चारिन्रके भेद 
एए तिण्णि वि भावा इबंति जीवस्स अ्रकवयामेया | 
तिर्हं पि 'सोहणत्थे जिशमणियं दुविहचारितं | [चा० प्रा० ४] 
जीवके ये तीनों भाव अक्षय और अनन्त होते हैं। इन तीनोंकी 
शुद्धिके लिये जिन भगशनन दो प्रकारका चारित्र कह है । 
जिणणाणदिद्िमुद्धं पठमं सम्मत्तचरण चारितं | 
विदियं संजमचरणं जिशुणाणसदेसियं त॑ पि || [ चा० प्रा० ४ | 
चारित्रकें दो भद्ोंमेंसे पहला भेद सम्यकूव चरण चार्ित्र है, जो 
जिन भगवानके द्वारा प्रतिपादित ज्ञान आंर श्रद्धानसे शुद्ध होता हैं। 
दूसरा भेद संयम चरण है। यह भी जिन देवके ज्ञान दारा उपदिष्ट हैं। 
सम्यक्वचरण चारित्रका स्वरूप 
तें चेव गुणविसुद्ध जिणसम्मत्त सुसक्वणाणुए। 
ज॑ चरइ णाणजुत पद्म भम्मतवरणचाररतत ॥ (चा* प्रा० पु 
उसी गुणोंसे विशुद्ध, ज्ञिन भगवानके द्वारा कहे हुए सम्यग्दर्शनको 
जो मोज्षको प्रापिके लिये सम्यरज्ञन सहित आचरण करता है वह पहला 
सम्यक्खचरण चार+ है। 
सम्यक्त्ववरण चारित्रका मध्त्य 
सम्मत्तचरगासुद्धा संजमचरणुस्स जइ वि सुपसिद्धा | * 
णाणी अमूठ दिट्री अनिरे पाव॑ति शिव्वाणुं || [ चा० प्रा० ६ | 
जो ज्ञानी अमूह्दष्टि सम्यकततचरणसे शुद्ध होते हैं यदि वे संयम- 


चरण भी अच्छी तरह शुद्ध हों तो शीघ्र ही निर्वाणका प्राप्त 
करत हैं । 


१. >सथो ऊ० | २. -णस्सदे आ० | ३. -रेण आ० | 
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सम्मत्तचरणभद्ठा संजमचरणा चरंति जइ वि' णरा । 
अशण्णाणणाणमूठा तह वि ण पावंति णिव्वाण | [चा० प्रा० १०] 


सम्यक्त्वचरण चाज्जिसे भ्रष्ट अज्ञानी मूढ्हष्टि मनुष्य यद्यपि संयम- 
चरणचारित्रको पालते हैं फिर भी वे निर्बाणको प्राप्त नहीं करते । 
सम्यक्त्वचरण चारित्रड्ली पहचान 
वच्छुल्‍लं॑ विशएण य अगुकंपाए सुदाणदच्छाए | 
मग्गगुणसंवर्णाण अवगूहण रक्खणाएं य॥ 
एएहि लकबणेहिं य लक्ग्विज्जइ श्रज्जवेहिं भावेहिं | 
जीबो आराहंतो जिश्सम्मत्त अमोहेण ॥ [ चा० प्रा० ११,१२ | 
मोह रहित होकर जिन भगवानके द्वारा कहे हुए सम्+क्तका आराधन 
करनेबाला जीव वात्सल्य, विनय, दयाभाव, उत्तम दान देनेमें निपुणता, 
सार्गके गुणों की प्रशंसा, उपगूहन और रक्षा, इन लक्षणोंसे तश्श आजेब 
भावोंसे पहचाना जाता है । 
दूमरे संयम चरण चारित्रके भेद 
नुविद्द संजमचरणण सायारं तह हये णिरायारं। 
साथारं सग्गंध परिग्गहर'हिये शिरायारं ॥ [ चा० प्रा० २१ ] 
संयम चरण चारित्रके दो भेद हैं. सागार और शिरागार | परिग्रदी 
श्रावकके सागर रूयम चरण होत' है और पारिग्रहको ग्रहण न करने वाले 
मुनिके निरागार अथवा अनगार संयम चरण होठा है। 
सागार अथवा देश बिरतके सेद 
दंसण वय सामाश्य पोसहसचित्त रायभत्ते य | 
बंमारंभपरिग्गह अशुमण उरहिद्ु देसधिरदों य ॥ [चाण्प्रा०२२ ] 
दर्शन, ब्रत, सामायिक, प्राषपघ, सचित्तविस्त, रात्रिभक्तविरत, 
ब्रह्मच५, आरम्भविरत, परिग्रहविरत, अनुमतबिरत ओर उद्दिष्ट विरत 
ये ग्यारह देशविरत श्रावक हें । 
श्रावकर्के बारह च्रत 
पंचेव अरुब्वयाईं गुणव्वयाईं ह्थति तह तिशण्णि । 
सिक्खा|वय चत्तारि संजमचरणं च सायार ॥ [ चा० प्रा० रहे ] 


ग० ड०। 


घ्० - प्रामुतसंग्रह “ 


पाँच अशुब्रत, तीन गुणब्रत तथा चार शिक्षात्रत, ये सागार संयम- 
चरण दे । ' 


पॉँच अखुबन्नत 


थूल तसकायवद्दे थूले मोसे तितिकख थूले य। 
परिदहारों पर' महिला परिग्गहारंभपरिमारण | [चा० प्रा० २४] 


त्रसकायिक जीवोंके घातरूप स्थूल हिंसाका त्याग अहिंसाणुब्रत हे, 
स्थूल झठका त्याग सत्याणुव्रत है, स्थूल चोरीका त्याग अचोयांणुब्रत है, 
पराई स्थत्रीका त्याग अहयचर्याणुत्रत है। तथा परिभरह और आरस्मका 
परिमाण करना परिग्रह परिमाण नामक पाँचवा अणुव्रत है । 


तीन गुणब्॒त 


दिसिविदिसिमाणपटम अशणत्यदंडस्स वज्जण विदियं। 
भोगोपभोगपरिमा इयमेव गुणव्वया तिरिण ॥ [ चा० पध्रा० २४ ] 


दिशा और विदिशाका परिमाण करना पहला गुणब्रत हैं। अनर्थ- 
दण्ड अर्थात बिना प्रयोजन मन, वचन, कायकी प्रवृत्तिका त्याग करना 
अनर्थदण्ड नामका दूसरा गुणब्रत है। भोग ओर उपभोगका परिमाण 
करना भेगोपमोग परिसाण नामक तीसरा गुणत्रत हं। इस तरह ये 
तीन गुणब्रत हैं । 


चार शिक्ताच्रत 
सामाइय व पढम॑ विदियं चर तहेव पोसह भणणिये। 
तइये च अतिहिपुज्ज चउत्थ सल्लेहणा अंत || [ चा० प्रा० २६ | 
सामायिक पहला शिक्षात्रत है, प्रोपध दूसरा शिक्षात्रत है, अतिथि- 
पूजा तीसरा शिक्षात्रन हैं ओर अन्त समयसें सत्लेखना करना चोथा 
शिक्षात्रत कहा हैं । 
एबं सावयधम्म॑ संजमचरणु उदेसियं सयलं | 
मुद्धं संजमचरण जइधम्म॑' शिवक् वोच्छे ॥ [ चा० प्रा० २७ ] 
इस प्रकार श्रावक धर्मेंसस्वन्धी सम्पूर्ण संयम चरण चारित्रका कथन 
षु ०, का &, 
किया | अब यतिधर्म सम्बन्धी सम्पूर्ण शुद्ध संयम चरणको कहूँगा। 





१. परपिम्मो ऊझ। २. गाहारंभेणु फ्ग० | ३. -म्पे ग० उ० | 


रु 
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अनगार संयम चरण 
पंचिंदियसवरणं पंचवया पंचर्विसकिरियासु | 
पंचसमिदि तियगुत्ति संजमचरणं खिरायारं | [चा० प्रा० रो]. 
पाँचो इन्द्रियोंका संबर, पाँच ब्रत, पाँचब्रतोंकी पश्चीस भावनाएं, 
पाँच समिति और तीन गुप्ति, ये मुनियोंका सयम चरण चारित्र हे 
पब्चेन्द्रिय संवर 
अमणुण्णे य मणुरण सजीवदब्बे अ्रजीवदब्बे य । 
शण॒ करेइ रायदोसे पंचेदियसंवरो भणिओ ॥ [ चा० प्रा० २६ ] 
इष्ट और अनिष्ट सजीबद्रव्य दी वगेरहमें ओर अचेतनद्रत्य भोजन 
बस्र बगैरहमें जो रागठ ष नहीं करता--उसे पश्च रिद्रय रूघर कहा है । 
पाँच चत 
हिंसाविर्‌इ >अ्रहिंसा अ्रसश्वविरई अ्रदत्तविरई य। 
तुरियं अबंभविरई पंचम 'संगम्मि विरई य। 
हिसासे विरत होना अहिंसा महात्रत है। असत्यविरति दूसरा 


महात्रत है। अदत्तविरत्ति तीसरा महाव्रत है। अन्रह्मविरति चौथा 
महात्रत है। ओर परिम्रहविरति पाँचवा महात्रत है। 


प्रथम मदट्ठानश्नतका स्वरूप 
कुल-जो णि-जीव-मग्गण-ठाणाइतु जाशिऊण जीवाणं | 
तस्सारंभणियत्तण-परिणामो द्ोइ पढमवदं || [ निय० ४६ ] 
जीबोंके कुल, योनि, जीवस्थान ओर मार्गणास्थानोंको जानकर, 
उनके आरम्भसे निशृत्ति रूप जो परिणाम होता है, बह अहिंसा नामक 
पहला महात्रत हे । 
दूसरा महावत 
रागेण व दोसेंण व मोहेण व मोसमासपरिणामं । 
जो पजहदि साहु सया विदियवर्य होइ तस्सेव || [ निय० ५७ ] 
जो साधु सदा रागसे, ह पसे, ओर मोहसे झठ बोलनेके परिणाम 
को ( अ्रभिप्रायकोी ) छोड़ता है उसीके दूसरा असत्यविरतति महाब्रत्त 
होता है 


१, सम्गंथि ग० | 


दर - प्राश्वुतसंप्रद - 


तीसरा ब्त 
गामे वा णयरे वा रण्ण था पेच्छिकण परमत्थ॑ । 
जो मुयदि गहणभाव॑ तिदियवदं होदि तस्सेव || | निय० '्ू ] 
जो साधु गाँवमें अथवा नगरमें अथवा जंगलमें दूसरेकी पड़ी हुई 
अस्तुकी देखकर उसके ग्रहण करनेके भावको छोड़ देता है उसीके 
'नीसरा अदत्तविरति महात्रत होता हे । 
चौथे बतका स्वरूप 
दटटठण हत्यिरूव॑ बंछाभाव॑ णिवत्ते तासु | 
मेहुणसए्शविबज्जियपरिणामो अहवब तरियवर्द || [निय० ५६ | 
जो खीके रूपको देखकर भी उनमें चाहरूप परिणासकी हटा देता 
है । अथवा मेधुन संज्ञासे रहित परिणामको चौथा अन्नह्मत्िरति महात्रत 
कहते हैं । 
पाँचचा महात्रत 
सब्वेसिं गंथाएं चागो निरवेक्वभावशणापुष्व । 
पंचमवद्मिदि भणिदं चारित्तमरं वहंतस्स | [ निय० ६० ] 
निरपेक्ष भावना पूर्वक समस्त परिप्रिहके त्यागेक्रो, चारित्रके भारको 
उठाने वाले साधुओंका पाँचवा पश्यपिह त्याग महात्रत कहा है । 
इन्हें महात्रत कहनेका कारण 
साहंति ज॑ महल्‍्ला आयरियं ज॑ं महल्लपुब्वेहिं । 
ज॑ च महल्लाणि तदो महल्लयाईं तहेयाईं ॥ [चा० श्रा० ३१] 
यत: इन्हें महापुरुष पालते हैं, और यतः पूर्व महापुरुषोंने इनका 
पालन किया था, और यतः ये स्वयं महान हैं इसलिये इन्हें महात्रत 
कहते हैं । 
अहिसाधतकी भावना 


वयगुत्ती मणगुत्ती इरियासमिदों सुदाशरिक्खेबो | 
अवलोयभोयणाए, हिंसाए मावणा होंति | | चा० प्रा० ३२ ] 


वचन गुप्ति, मनो गुप्ति, ईया समिति, आदान निक्षेपण समिति और 
देख भाल कर भोजन करना, ये अहिंसात्नतकी भावना हैं | 
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सध्यत्रतकी भावना 


कोह-भय-दहास-लोहा-मोहा विवरीयभावशा चेव | 
विदियस्स भावणाए, ए' पंचेव तहा होंति ॥ [ चा० ग्रा० ३३ ] 


क्रोध, भय, हास्य, लोभ और मोह इनकी विपरीत भावना अर्थात्‌ 
क्रोध न करना, भय न करना, हँसी दिछगी न करना, लोभ और मोहको 
छोड़ना ये पाँच दूसरे सत्यव्रतकी भावना हैं । 


अदत्त विरति च्रतको भावना 


सुरणायारणिवासो विभोचियावास जं परोध॑ च | 
एसणसुद्धिसठत्त साहम्मीसुविसंवादों || [ चा० प्रा० ३४ ] 


पर्वतों की गुफ़ा, वृक्ष की खोल आदि शून्य स्थानोंमें बसना, दूसरोंके 
द्वारा छोड़े हुए ऊजड़ स्थानमें निवास करना, जहाँ आप ठहरे वहाँ यदि 
फ्रोइ दूसरा ठहरना चाहे तो उसे नहीं रोकना ओर जहाँ कोई पहलेसे 
ठहरा हो तो उसे हटाकर स्वयं नहीं ठहरना, शास्त्रोक रीतिसे शुद्ध भिक्षा 
लेना ओर साधर्मी भाइयोंसे लड़ाई भगड़ा नहीं करना, ये पाँच अदत्त- 
बिरतिब्रतकी भावना हैं । 


अग्रह्म चिरति चतकी भावना 
महिलालोयणु-पुव्वरयसरण-संसत्त व्तहि विकहाहिं । 
पुद्धियरसेहिं विरश्रो भावण पंचावि ठुरियम्मि ॥ [चा० प्रा० २५४] 
स्त्रियोंकी ओर ताकनेका त्याग, पहले किये हुए काम भोगके 
स्मरणका त्याग, स्त्रीसे संसक्त निवासस्थानका त्याग, खोटी कथाओंका 
त्याग और पौष्टिक रसोंका त्याग, ये पाँच भावना चौथे ब्रतकी हैं । 


परिग्रद्ठ व्याग ब्रतकी भावना 
अपरिग्यह समणुण्णसु सहब्यरिस-रस-रूब-गंधेसु | 
रायद्दोसाईणं परिहारों भावणा होंति | [ चा० ग्रा० ३६ ] 


इष्ट ओर अनिष्ट शब्द, स्पश, रस, रूप, ओर गंधमें राग दे प वर्गरह्‌ 
न करना अपरिग्रह व्रतकी भावना हैं । 


१, एवंचेव यू ऋ०, ए. पंचवया ग०। २, -संविसंबादों म० रू० | 
३, -रइ-ग० ऊ०। 


घ्ड - प्राम्मतसंग्रह 


पॉच समिति 
इरिया-भासा-एसण जा सा श्रादाण चेव शिक्‍्खेवो । 
संजमसो हिणिभित्ते ख्ति जिणा पंच समिदीश्रो॥| [खा०प्रा० ३७] 
ईया समिति, भाषा समिति, एपणा समिति, आदान समिति, 
निक्तेपण समित्ति, संयमकी शुद्धिके लिये जिनेन्द्र भगवानने ये पाँच 
समितियाँ कही हैं । 
ईथां समिति 
पासुगमग्गेण दिवा अवल्ोगंतो ज्ुगणमाणं हि। 
गच्छुइ पुरदो समणो इरिया समिदी हवे तस्स ॥ [ निय० ६१ ] 
जो श्रमण प्रासुक मागसे दिनमें एक युग प्रमाण प्रथ्वीको आगे 
देखते हुए गमन करता है उसके इर्या समिति होती है । 
भाषा समिति 
पेसुण्एहसबकस-परसिदप्पपरुसियं बयझ | 
परिचित्ता सपरहिदं भासासमिदी वदंतस्स॥ [ निय० ६२ | 
पैशून्य वचन ( चुगल खोरके मुखसे निकले हुए बचन ), हास्य बचन 
( किसीके हँसी उड़ाने वाले बचन ), कर्केश बचन ( कानमें पड़ते ही 
द्वप उत्पन्न करनेवाले वचन ), परकी निन्दारूप ओर अपनी प्रशंसा 
रूप वचनोंको छोड़कर अपने ओर दूसरो के हितरूप बचन बोलने वालेके 
भाषा समिति होती है । 
एबणा समिति 
कद-कारिदाणुमोदण्रद्विदं तह पासुगं पसत्थं च । 
दिणणं परेण भत्त' समभुत्ती एसणासमिदी | [ निय० ६३ ] 
कृत, कारित ओर अनुमोदना दोषसे रहित, प्रासुक और प्रशस्त 
तथा दूसरेके द्वारा दिये हुए भोजनकी समभ!वसे ग्रहण करना एषणा 
समिति है । 
झादान निद्धपणा समिति 
पोत्यइ-कमंडलाईं गहणुविसमोसु पयतपरिणामों । 
आदावण-शिक्खेवशसमिदी होदि त्ति णिह्िद्वा || [ निय० ६४ ] 


पुस्तक कमण्डल बगेरहके उठाने धरनेमें सावधानता रूप परिणामको 
आदान निक्षेपण समिति कहा है। 


- ४. चारित्र अधिकार - ६४ 


प्रतिष्ठापन समिति 
पासुगभूमिपदेसे गूढे रहिए. परोपरोहेश । 
उद्चारादिच्वायो पह्ट्टासमिदी हवे तस्स ॥ [ निय० ६५ ] 
जो छिपे हुए और बेरोकटोक वाले प्रासुक भूमिस्थानमें मल मूत्र 
वगैरहका त्याग करता है, उस »मणके प्रतिष्ठापन समिति होती है। 
मनोगुप्ति 
कालुस्समो हसरणा-रागदोसाइ-असु हमावार | 
परिहारो मणुगुत्ती ववहारणयेण परिकहिय || [ निय० ६६] 
कलुपता, मोह, चाह, राग, &ष आदि अशुभ भावषोंके त्यागकों 
व्यवहार नयसे मनोगुप्ति कहा है। 
चचनगुप्ति 
थी-राज-चो र-भत्तकहा दिवयणुस्स॒ पावहेउस्स | 
परिहारों बचगुत्ती अलियादिशियत्तिवयणं वा || [निय० ६७] 
पापके कारणभूत स्त्री कथा, राज कथा, चोर कथा और भोजन कथा 
आ।दि रूप बचनोंका त्यागना बचन गुप्रि है। अथवा असत्य श्रादि 
दोषोंसे युक्त वचन न बोलना बचन गुप्ति है। 
कायगुप्ति 
बंधण-छेदण-मारण-आ कु चण तह पसारणादीया । 
कायकि|रयाणियत्ती णिद्ििद्वा कायगुत्ति त्ति ॥ [ निय० छप्य | 
बाँधना, छेदना, मारना, रूकोचना तथा फैलाना वगैरह शरीरकी 
क्रियाओ को न करनेको कायगुप्रि कहा है। 


निश्चय मनोगुप्ति और बचनगुप्ति 
जा रायादिणियत्ती मणस्स जाणीहि तं मणोगुत्ती । 
अलियादिशियत्ति वा मोणं वा होइ वदिगुत्ती ॥ [ निय० ६६ ] 


मनका जो रागादि भावोसे निवत्त होना है उसे मनोगुप्ति जानो। 
तथा असत्य आदि वचनोसे निबृत्त होना अथवा मौन रहना 
बचन गुप्ति है। 
निश्चय कायगुसि 
कायकिरियाणियत्ती काउस्स््यो सरीरगे गुत्ती | 
हिंसाइणियत्ती वा सरीरमुत्ति त्ति शिद्दिद्वा ॥ [ निय० ७० ] 
५. 


६६ - प्रास्र तसंग्रढ 


कायकी क्रियाओसे निशृत्त होना ओर कायसे ममत्व छोड़ना 
काय गुप्ति है, अथवा हिंसादिकी निवृत्तिकों कायगुप्ति कहा है । 
बाईस परीषह सहनेका उपदेश 
दस दस दोय परीसह सहृहि मुणी सयलकाल कारण | 
सुत्तेण अ्रप्पमत्ता संजमघाद 'पमुत्तण ॥ [ भावप्रा० ६४ ] 
है मुनि ! तू जैन आगमके अनुसार प्रमाद रहित होकर और 
संयमका घात करनेवाले कामोंकों छोड़कर, शरीरसे सदा बाइस 
परीपहोंकों सहन कर । 
जह पत्थरों ण्‌॒ भिजइ परिट्िश्रो दीहकालमुदएण । 
तह साहू णवि भिजइ उवसम्गपरीस'हाण उदणएण ॥ [मावप्रा ०६५] 
जैसे पत्थर बहुत कालतक जलमें डूबा रहने पर भी जलसे भेदा नहीं 
जाता अर्थात्‌ अन्द्रसे गीला नहीं होता, वैसे द्वी साधु उपसर्ग और 
परीषहों » उदयसे खदखिन्न नहीं होता । 


भावनाओंंकों मानेका उपदेश 
भावहि अ्र॒णुवेक्वाओं अवबरे पणवीस मावणा भावि | 
भावरहिएश कि पुण बाहिरलिंगेण कायब्बं ॥ [ मान्प्रा० ६६ ] 
हे मुनि ! तू अनित्य अदि बारह भावनाओंका तथा पाँच महात्रतो'की 
पच्चीस भावनाओं का चिन्तवन कर; क्योंकि भावरहित वाह्मलिंग 
नग्नवेपसे कुछ भी कार्य सिद्ध नहीं हो सकता । 
सप्त तत्व आदिका चिन्तन करनेका उपदेश 
सब्वविर्श्ो वि भावहिं ण॒व य पयत्थाई सत्त तच्चाईं | 
जीवसमासाईं मुणी चठदस गुणठाणणामाई ॥ [ मावष्रा० ६७ ] 
हे मुनि ! महात्रतोंका धारी होने पर भी तू नो पदार्थ, सात तत्त्व, 
चोदद जीवसमास और चौदह गुणस्थानोंके नामोंका चिन्तन कर | 
ब्ह्माचय पालनका उपदेश 


णवविह बंभ॑ पयडहि अब्बंभ दसविहं पमुत्तण | 
महुणसण्णासत्तो भमिश्री सि भवण्णवे भीमे ॥ [ भावत्रा ०६८ ] 


2०-०० न+-न++न न ननन-+-++-++++०--५>+-०क--.. 


१. च मुत्तूण ऊ। २, सहेहि उ- ऊ। 


- ५. चारिनत्न अधिकार - ६७ 


हे मुनि ! तू कामविकारकी दस अबस्थाओंको छोड़कर नो प्रकारके 
ब्रह्मचरयकों प्रकट कर । क्‍योंकि तूने कामसेवनमें आसक्त होकर भयंकर 
संसार समुद्रमें भ्रमण किया हें । 
छियालीस दोस सहित भोजनका निष घ 
छायालदोसदूसियमसर्श गसिश्रो असुद्धभावेश | 
पत्तो सि महावसण तिरियगईए अणरुणवसो || [मावप्रा० १०१] 
है मुनि | अशुद्ध भावसे छियालिस दापोंसे दूषित भोजनकों खाकर 
तने पराधीन होकर तिर्यश्व गतिमें महा दुःख पाया हैं | 
सचित्त व्यागका उपदेश 
सच्चितमत्पाणं गिद्धी दप्पेणडथी पशभुत्तुण | 
पत्तों सि तिव्बदुकर्स अ्णाइकालेण त॑ चित्त* || [ भावप्रा० १०२ ] 
हे अज्ञानी चित्त ! त ने अति तृष्णा और घमण्डसे अग्रासुक भोजन 
पानकोी खाकर अनादिकालसे तीत्र दुःख पाया हैं । 
कंद मूल बीय॑ पुप्फं पत्ताद किंचि सच्िक्त | 
असिउण माणगव्वे ममिश्रो सि अ्रणुंतसंसारे |[भा०्प्रा० १०३] 
हे जीव | तने अभिमानके घमण्डमें कन्द, मूल, बीज, पुष्य, पत्र 
आदि कुछ सचित्त वस्तुओंको खाकर अनन्त संसारमें भ्रमण किया है । 
पाँच प्रकारकी चिनयका उपदेश 
विण॒यं॑ पंचपयार॑ पालहि मण॒वयणकायजोए ण | 
अविणुयणुरा सुबिहिय तत्तो मुत्ति ण॒ पावंति | [भा० प्रा० १०४] 
हे मुनि | तू मन वचन कायसे पाँच प्रकारकी विनयका पालन कर | 
अविनयी मनुप्य विनय करने वालोंको विनय नहीं करते इस लिये वे 
मुक्तिको प्राप्त नहीं करते । 
वेयाबुत्यका उपदेश 
शखियसत्तीए. महाजस सभतिराएण णिश्चयालम्मि । 
त॑ कुण जिशमत्तिपर विजावच्च दसवियप्पं | [ भा० प्र० १०४ ] 
है महा यशस्तरी मुनि ! अपनी शक्तिके अनुसार जिन भगवानकी 


१, चित्त गे, ऊ. | २, -जोएहिं ऊ. | 


ध्द - प्राश्वतसंग्रह - 


भक्तिमें तपर करने वाली दस प्रकारका वैयाबृत्य भक्ति ओर राग सहित: 
सदा किया कर | 
श्राज्ोचनाका उपदेश 
ज॑ किंचि कय दोस मणवयकाएहिं असुहभावेण | 
ते गरहि गुरुसयासे गारव माय च मोक्तण ॥ [ भा० प्रा० १०६ ), 
हे मुनि! तने अशुभ भावसे सन वचत और कायके द्वारा जो कुछ 
दोप किया हो, गवे और मायाकों छोड़कर गुरुके सामने उसकी 
आलोचना कर । 
कटुकवचन सहनेका उपदेश 
टुज्जणवयणचरडक्‍्क॑ शिट्ठू रकड्॒य सहंति सप्पुरिसा | 
कम्ममलणासणट्ठ भावेण य शिम्ममा सवणा ॥ [भा० प्रा० १० ७] 
अन्तरंगसे ममत्त्व रहित सज्जनोत्तम भ्रमण कर्मरूपी मलका नाश 
करनेके लिये दुर्जनोंके निष्ठुर और कटुक वचनरूपी शस्त्राघातको 
सहते हैं । 
क्षमा गुणकी प्रशंसा 
पावं खबर असेस खमाए परिमंडिश्रो य मुखिपवरों । 
खेयर-अमर-णराणं पसंसरणीभ्रों धुवं होइ ॥ [ भा० प्रा० १०८ ] 
क्षमा गुणसे भूषित श्रे्ठमुनि समस्त पापकर्मोंका नाश कर देता है। 
ओर निश्चय ही विद्याधर देब और मनुष्योंकी प्रशंसाका पात्र होता है । 
क्षमा गुणको पालनेका उपदेश 
इय णाऊण खमागुएण खमेहिः तिविहेश सयलजीवाण | 
चिरसंचियकोहसिहिं वरखमसलिलेस सिंचेह | [ भा० श्रा० १०६ ] 
इस प्रकार क्षमा गुशको जानकर मन बचन कायसे सब जीबोंको 
क्षमा कर । और चिर कालसे संचित क्रोधरूपी अग्निको उत्तम क्षमारूपी 
जलसे सींच । 
उत्तर गुणोंकों पालनेका उपदेश 
बाहिरसयणुत्तावशुतरुमूलाईरि उत्तरगुणाणि | 
पालहि भावविसुद्धो पूयालाह ण ईहंतो ॥ [ मा७ प्रा० ११३ ) 
शीत्तकालमें बाहर सोना, ग्रीष्म ऋतुमें आतापन योग अर्थात्‌ पर्बेतके 
ऊपर खड़े होकर ध्यान लगाना, और वर्षा ऋतुमें वृक्षके नीचे ध्यान 


«“ &, चारित्र अधिकार “ ध्द्‌ 


लगाना आदि उत्तर गुणोंका विशुद्ध भावसे पूजा लाभकी इच्छा न 
करते हुए पालन कर । 


बारह प्रकारका तपश्चरण और तेरह प्रकारकों क्रियाओं के पात्नकरा उपदेश 


बारसविहतवयरणं तेरसकिरियाओ भावि तिविहेश । 
धरहि मणमत्तदुरयं णाणंकुसएण मुशिपवर ॥ [ मा० प्रा० ८० ] 


हे मुनिश्रष्ठ ! बारह प्रकारके तपश्चए्ण ओर तेरह क्रियाओंका मन 
वचन ओर कायसे पालन कर। तथा मनरूपी मस्त हाथीको ज्ञानरूपी 
अंकुशके द्वारा वशमें कर । 
जिनक्िंगकी भावनाका उपदेश 


पंचविहचेलचायं खिदिसयणं दुविहसंजमं 'भिक्‍्खू ) 
भाव॑ मावियपुष्ब॑ जिणलिंगं शिम्मल सुद्ध ॥ [ भाव प्रा०्८र ) 
है भिक्तु ! जिसमें रेशम, ऊन, सूत्त, छाल तथा चमड़ेके वने वस्त्रका 
त्याग किया जाता है, भूमीपर सोया जाता है, प्राणि संयम ओर इन्द्रिय 
संयमके भेदसे दो प्रकारका रूयम पाला जाता है, उस पहले भागे हुए 
निर्मल शुद्ध जिनलिंगका चिन्तन कर । 
जिनधमंको भावनाका उपदेश 
जह रयणाणं पवरं॑ वज' जह तरुगणाण 'गोसीरं। 
तह धम्मार्ण पबरं जिएधम्मं भावि भवमहरणं ॥ | भा० प्रा० ८२ | 
जैसे सब रत्नोंमें श्रेप्ठ हीरा है ओर जैसे सव वृक्षोंमें श्रेष्ठ चन्दन 


७, 


है, बैसे ही सब धम्मोमें श्रेष्ठ जैनधर्म है, जो संसारका नाशक है। 


न 


हैं मुनि ! तू उसका चिन्तन कर | 
घर्मका स्वरूप 


पूयादिसु वयसहियं पुण्ण छवि 'जिशणेष्धिं सासणे भणिय॑ । 
मोहक्खोहविहीणो परिणामो अपणो 'घम्मो ॥ [ भा० ग्रा० परे | 
त्रत सहित पूजा आदि क्रियाओंका करना पुण्य हे ऐसा जिनेन्द्र 
देवने शास्त्रमें कहा है। अर्थात्‌ इन कार्मोके करनेसे पुण्यकर्मका बन्ध 


१, -मिक्ला ग,। २. गोसीस ग। रे. जिशसासणें ग०। ४- 
सुद्धो ग० | है 
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होता है। और मोह तथा क्षोम ( चित्तकी चन्नलता ) से रहित आत्माका 


परिणाम धर्म हे | हि 
पुण्य धर्म नहीं है-- 


सदृ्हदि य पत्तेदि य रोचेदि य तह पुणो वि फासेदि | 
पुण्णं मोयगिरमित्त श हू सो कम्मक्खयशिमित्त ॥ [भा० प्रा० ८४] 
' मुनि ऐसा श्रद्धान करता है; विश्वास करता हैं, उसे यह रुचता है 
और वारंबार वह इसे अपनाता है कि पुण्य भोगका कारण है, वह 
कर्मके क्षयका कारण नहीं है । 
भ्रप्पा अप्यम्मि स्लो रायादिसु सयलदोसपरिचत्तो | 
संसारतरणहेदु' धम्मो सि जिरेहिं णिद्विद्न ॥|[ भा० प्रा० ८४ ] 
जो आत्मा राग आदि समस्त दोपोंसे रहित होता हुआ आत्मा? 
क्षीन होता है वहीं धर्म है, ओर वही संसार समुद्रसे पार उत्तारनेमें कारण 
है, टमा जिनेन्द्रदेवने कहा है । 
झह पगा अ्प्या शिच्छाद पुएणाइ करदि शणिरवसेसाईं | 
तह वि ग्‌ पार्चाद सिद्धि संसारत्यों पुणों भणिदो ॥ [मा० प्रा० ८६] 
किन्तु यदि आत्मा ऐसा नहीं मानता कि आत्माका आत्मामें लीन 
दवीता ही धर्म है, ओर सम्पूर्ण प्रकारके पुष्य कर्मों का करता है, फिर भी 
उसे मुक्तिकी श्राप्ति नदीं होती ओर उसे संसारी ही कहा गया है । 
एएग कारणेण य' तं अा सहहेहु तिविहेण । 
5रा ये लहेह मोब् त॑ जाखिज्जह पयत्त ण॒ || [मभा* ग्रा०्८७] 
इस कारणसे, मन बचन कायसे उस आत्माका श्रद्धान करो और 
प्रयत्न करके उसे जानो, जिससे तुम सोक्ष प्राप्त कर सको । 
मच्छी वि सालिसित्थों असुडभावों गश्नो महाणरयं। 
इय णाउं अप्याणं मार्वाह जिशमावणा शणिच्च ॥ [भा० प्रा०्८८] 
तम्दुल नामक मत्स्य भी अशुद्ध भाववाला होनेसे मरकर सातवें 
नरकमें गया। ऐसा जानकर स्वेदा जिन भावनाके द्वारा अपनी आंत्माका 
ही चिन्तन कर । 
भावके बिना सब निरथ्थक है--- 
बीहिरसंगबश्चाओ गिरिसरिद्रिकंदराइआवासो । 
सयलो णाणज्कयणो णिरवत्यश्रो मावरहियाण || [ भा० प्र7० ८६] 


बनने अल 300228-3७+ +जेनरे 


२, न्‍य अंतप्पा ग | 


- ५४, चारित्र अधिकार - छ१ 


शुद्ध आत्माकी भावनासे रहित भुनियाँका बाह्य परिमहका त्याग, 
पहाड़ नदी गुफ़ा खोह आदिमें वसना और समस्त ज्ञान अ्रध्ययन 
निरथक हैं । 
श्रुतज्ञानकी सावनाका उपदेश 
तित्थयरमासियत्यं+ गणदरदेवेहिं गंथियं सम्मं । 
भावहि अ्रणुदिशु अठुलं विसुद्धभावेण सुयणाणं || [मा० प्रा० ६२] 
है मुनि ! विशुद्ध भावसे तू उस अनुपम श्रतज्ञानका रात दिन 
वचिन्तबन कर, जिसे गणघर देवन भले प्रकारसे शाल््र रूपमें निबद्ध किया 
है ओर जिसमें वर्शित बम्तुतत्त्वका कथन तीथेद्जुर देवने किया है । 
एवं संखेबेणु य भणियं णाणेण वीयराएण | 
सम्मत्तसंजमासयदुणहं पि उदेसियं चरणुं || [ भा० प्रा० ४४ ] 
इस भ्रकार बीतराग विज्ञानके द्वारा कहे हुए सम्यकत्व और संयम- 
के आश्रयः रूप सम्यक्तवचरणचारित्र और संयमचरणचारितको 
संक्तपसे कहा । 
२ निश्चय चारित्र 
निश्चय प्रतिक्रमण 
णाहं णारयभाबो तिरियच्छो मणुव-देवपजाश्रो | 
कत्ता ण॒ हि. कारइदा अगुमंता णेव कत्तीणं ॥ [ निय० ७८ | 
णाहं मग्गणठाणोें णाहं गुणठाण जीवठाणो ण | 
कत्ता ण॒ हि कारइदा अणुमंता णेब कत्तीणं ॥ [ नि० ७८ ] 
शणाहं बालोवुड़ो ण चेव तरुणो ण कारण तेसिं। 
कत्ता ण॒ हि कारइदा अरुमंता णेव कत्तीणं ॥[ नि० ७६ ] 
णाहं रागो दोसो ण्‌ चेब मोहों ण्‌ कारण तेसिं। 
कत्ता णु हि कारशइदा अणुमंता शेव कत्तीर् || [ नि० ८० | 
णाहं कोहो माणो ण॒ चेव माया ण॒ होमि लोहो हूं | 
कत्ता णु हि कारइदा अणुमंता णेव कत्तीर् ॥ [ निय० ८१ ] 


न मैं नारक भाववाला हूँ, न मैं तियद्व मनुष्य या देव पर्यायरूप हूँ, 
न मैं उनका कर्ता हूँ, न कारथ्रिता-कराने बाज्ञा हूँ और न में उनकी 
अनुमोदना करने वाला हूं। न मैं मार्गणास्थानरूप हूं, न गुणस्थान- 
रूप हूँ, और न जीवस्थानरूप हूँ, न मैं उनका कता हूँ, न कारयिता हूँ 
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और न अमुमोदक हूँ । न मैं बालक हूँ, न बूढ़ा हूँ, न जवान हूँ और न 
उन अबवस्थाओंका कारण हूँ। न मैं उनका कर्ता हूँ. न कारयिता हूँ 
ओर न अनुमोदक हूँ । न मैं रागरूप हूँ, न दषरूप हूँ, न मोहरूप हूँ, 
आर न उनका कारण हूँ । न मैं उनका कर्ता हूँ, न कारयिता हूँ, ओर न 
अनुमोदक हूँ । न मैं क्रोध रूप हूँ, न मान रूप हूँ, न माया रूप हूँ ओर 
न में लोभ रूप हूँ। न मैं उनका कतो हूँ, न कारयिता हूँ और न 
अनुमोदक हूँ । 
एरिसभदब्भासे मज्मत्थो दोदि तेण चारित्त । 
त॑ दिहकरणनिमित्त पडिकमणादी पवकक्‍्खामि | [ नि० ८३ ] 
इस प्रकारके भेद ज्ञानका अभ्यास करनेपर आत्मा सध्यस्थ हो 
जाता हे ओर उससे चारित्रकी प्राप्ति होती हे । उस चरित्रको दृढ़ करनेके 
लिये प्रतिक्रमण आदिको कहूँगा। 
मोत्तण वयशणरयणं रागादिभाववारणं किच्चा। 
अप्पारं जो कायदि तस्स दु होदि सि पडिकमरां || [ नि० ८३ ] 
बचनकी रचनाकों छोड़कर अर्थात्‌ बचनात्मक प्रतिक्रमशको न 
करके तथा रागादि भाषोंको दूर करके जो आत्माका ध्यान करता है 
उसके प्रतिक्रमण होता हे । 


आराहणाइ वट्ट३ मोत्तूण विराहणं विसेसेश | 
सो पडिकमरणं उच्चर पडिकमणमओरो हवे जम्हा ॥ [ नि० ८४ ] 


जो मुनि विशेष रूपसे सब प्रकारकी विराधनाको छोड़कर आत्म- 
स्वरूपकों आराधनामें लगता है उसे प्रतिक्रमण कहा हे क्‍यों कि वह 
प्रतिक्रमणमय होता है । 


मोत्त ण॒ अश्रणायारं आयारे जो दु कुणदि थिरमावं | 
सो पडिकमरं उच्चइ पडिकमणमओ हे जम्हा ॥ [ नि० ८५ ] 


जो मुनि अनाचारकों छोड़कर आचारमें स्थिर भावको करता है 
अर्थात्‌ आत्म चारित्रमें दृढ़ होता हे उसे प्रतिक्मण कहा है; क्‍योंकि 
बह! प्रतिक्रमणमय होता है । 


उम्मग्गं परिचत्ता जिणमग्गे जो दु कुणदि थिरमाव॑ | 
सो पडिकमरण उच्चर पडिकमणमश्रो हवे जम्हा || [नि० ८६ ] 


- ३. चारिश्न अधिकार « हरे 


. जो उन्मागेको ओड़कर जिनमागेमें स्थिर भावको करता है अर्थात्‌ 
जैन मार्गमें दृढ़ होता है उसे प्रतिक्रमण कहा हे; क्योंकि बह प्रति- 
क्रमणमय होता है। 
मोत्तण सल्लभाव॑ णिस्सल्ले जो दु साहु परिणमदि | 
सो पडिकमण उच्चद पंडिकमणमश्रो हवे जम्हा ॥[ नि० ८७ है। 
माया, मिथ्यात्व और निदानरूपी शल्य भावको छोड़कर जो साधु 
निःशल्य भावमें परिणमन करता है अर्थात्‌ शल्य रहित होकर बर्तन 
करता है उसे प्रतिक्रमण कहा है; क्‍योंकि वह प्रतिकमशमय होता है । 
चत्ता अगुत्तिभाव॑ तिगुत्तिगुत्तो हवेइ जो साहू । 
सो पडिकमण उच्चर पडिकमणमश्रो हवे जम्हा | [ नि० ८८ | 
जो साधू अगुप्ति भावको छोड़कर तीन गुप्तियोंसे गुप्त अर्थात्‌ रक्षित 
होता है उप्ते प्रतिक्रमण कह है; क्‍यों कि बह प्रतिक्रमणमय हूं ता है । 
मोत्तरा अट्टरुई भाण जो कादि पम्मसुझ वा। 
सो पडिंकमरं उच्चः जिणवरशिहिटुसुत्त सु | [ नि० ८६ ] 
जो साधु आते और रौद्रव्यानको छोड़कर धर्मध्यान ओर शुक्लध्यान- 
को ध्याता है उसे जिनेन्द्रदेवके द्वारा कहे गये सूत्रोंमें प्रतिकमण कहा हे | 
मिच्छुत्तपद्ददिभावा पुथ्त॑ जीवेश भाविया सुइर | 
सम्मत्तपहुदिभावा अ्रभाविया होंति जीबेश ॥ [ नि० ६० ] 
पहले जीवने अनादि कालसे मिथ्यात्व आदि भावोंकों भाया है 
तथा सम्यक्त्व आदि भावोंकी कभी भी नहीं भाया । 
मिच्छादंसश॒णाणचरित्तः चइऊण शिरवसेसेश | 
सम्मत्तणाणचरणं जो भावइ सो पडिक्रमशं॥ [ नि०६१ | 
जो मिथ्यादशन, मिशथ्याज्ञान और मिथ्या चारित्रकों पूर्ण _रूपसे 
त्यागकर सम्यर्दर्शन सम्यग्ज्ञान और स-यकचारित्रकों पालता हैं वह्‌ 
प्रतिक्रमण है। 
उत्तमश्रट्ट आदा तम्हि ठिदा हरादि मुख्वरा कम्मं | 
तम्हा दु फारामेव हि उत्तमश्रद्ठस्स पडिंकमर्श ॥ [ नि०६२ ] 
आत्मा ही उत्तमार्थ है उसीमें रहकर मुनिवर कर्मोका नाश करते 
हैं। इस लिये उत्तमार्थे आत्माका ध्यान ही प्रतिक्रमण है । 


१ ह्गुत्ति! इति पाठान्तरम्‌ | 
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फाणणशिलीणो साहू परिचार्ग कुणइ सब्बदोसारशं। 
तम्हा दु. भारामेव हि सव्बदिचारस्स पडिकमरां ॥ [ नि० ६३ | 
ध्यानमें पूरी तरहसे लीन साधु समस्त दोषोंका त्याग कर देता है, 
अतः ध्यान ही सब अतीचारोंका प्रतिक्रमण है । 
पडिकमणणामध्ेये सुत्ते जह वरिणदं पडिक्रमर्शं | 
तह णादा जो भाव तस्स तदा होदि पडिकमरां | [ नि६ ६४ | 


प्रतिक्रमण नामक सूत्रमें जेसा प्रतिक्रमणका स्वरूप कहा है वैसा 
जानकर जो उसकी भावना करता है उसके ग्रतिक्रमण होता हें । 


निश्चय प्रत्याख्यान 
मोत्त रा समलजप्पमणागयसुहमसुहृवारण किद्चा । 
अप्पाणं जो कार्याद पदच्चक्‍्वाणं हवे तस्स ॥[ नि०६५ | 
जो समस्त वचन विलासको छ,ड़कर तथा आगामी शुभ और अशुभ 
भावरको दूर करके आत्माका ध्यान करता हू उसके -त्या यान हाता हैं । 
केवलणाणसहावो केवलद्सरासहाव सुहमइओ्नो । 
केंवलर्मातसहावों सोह शंद चिंतए णाणी ॥ [ नि० ६ | 


जो कोई केवल ज्ञान स्वभाव है, केवल दर्शन स्वभाव है, परमसुखमय 
ओर केवल शक्ति अर्थात्‌ अनन्त बीये स्वभाव हे, बह में हूँ, एसा ज्ञानीको 
चिन्तवन करना चाहिये | 
शियभाव॑ ण वि मुच्चइ परभाव॑ णेव गेर्हए केई । 
जाशादि पस्सदि सब्बं सोहं हद जिंतए णाणी ॥ [ नि० ६७ ] 


जो आत्मभावकों कभी नहीं छोड़ता, और परमावको कभी भी 
ग्रहण नहीं करता, परन्तु सबको जानता और देखता है वह मैं हूँ. ऐसा 
ज्ञानीकों विचारना चाहिये । 


पयडिद्विदिश्रृजु भागप्पदेसबंधेहिं वजिदो अ्पा ) 
सोहं इदि चितिजों तत्थेव य कुशदि थिरमावं ॥ [ नि० ६८ ] 
प्रकृतिबन्ध, स्थितिबन्ध, अनुभागबन्ध और भ्रदेशबन्धोंसे रहत जो 
आत्मा ह वही में हूँ ऐसा विचारना चाहिए। ऐसा बिचारता हुआ ज्ञानी 
उसी आत्मामें स्थिर भावकों करता है अर्थात्‌ उसीमें स्थिर हो जाता है। 


- ५. चारित्र अधिकार - छू 


ममत्तिं परिवष्जामि रिम्ममत्तिमुवद्टिदों । 
आलंबर्ं च मे आदा अवसेस च वोसरे || [ नि० ६६ ] 
मैं ममत्त्र भावकों छोड़ता हूँ, और निर्ममत्व भावमें स्थिर द्वोता हूँ । 
आत्मा ही मेरा आलम्बन है, शेष सबको मैं छोड़ता हूं । 
अदा खु मज्क णाणे आदा में दंसणे चरित्ते य । 
आदा पत्चक्‍्खाणे आदा में संबरें जोगे॥ नि० १०० | 
निश्चयसे मेरे ज्ञानमें आत्मा है, मेरे दर्शनमें आत्मा हे, मेरे चारित्रमें 
आत्मा हे, मेरे प्रत्याख्यानमें आत्मा है, तथा मेरे *बर और उपयोगमें 
आत्मा हैं। अर्थात्‌ य सब आत्म स्वरूप ही हैं 
एमो य मर्द जीबो एजो य जीरवाद सयं। 
एगस्स जादि मरणुं एगो सिज्कद णीरश्रो | [| नि? १०१ 
यह जीव अकेला ही मरता है, स्त्रयं अकेला दही जन्म लेता हू । 
अकेला ही मरणको प्राप्त होता है तो अकेला ही कर्मोंसे छूटकर सिद्ध 
पदको ग्राप्त करता है । 
एग़ो में सासदों अ्प्पा णाणदंसशलक्खणो | 
सेसा में बाहिरा भावा सब्बे संजोगलक्खणा || [ नि० १०२ : 
ज्ञान दर्शन लक्षण वाला मेश एक आत्मा ही शाइवत-सदा स्थायी 
है, मेरे लिये एक आत्माकों छोड़कर शेप सभी भाव बाझ्म हैं-पर हें; 
क्योंकि वे सभी संयोगलक्षण हैं अर्थात्‌ पर द्वव्यके संयोगसे उत्पन्न 
होते हैं । 
जं॑ किचि मे दुबरितं सब्बं॑ तिविहेश बोसर। 
सामाइय॑ तु॒तिविहं करेमि सब्बं सिरायारं || | नि० १०३ | 
जो कुछ मेरा खोटा चारित्र हू उस सबको मे मन वचन कायसे 
त्यागता हूँ । ओर तीन प्रकारसे समस्त निर्विकल्प सामायिकको करता हूँ । 
सम्मं॑ भें सब्वभूदेसु बेरं मज्यं णु केश वि। 
आसाए, वोसरित्ता शं समाहि पडिवजए || [ नि० १०४ ] 
सब प्राणियोंमें मेरा समता भाव है । किसीके भी साथ भेरा बैर 
भाव नहीं है । मैं आशाको त्याग कर समाधिको प्राप्त होता हूँ । 
शिक्षसायस्स दंतस्स सूरस्स ववसायिणो | 
संसारभयभीदर्स पत्चक्खार्स सुहं हवे॥ [ नि० १०४ ] 


७६ «« प्राश्वु तस॑ग्रहद - 


जो कपायसे रहित है, इन्द्रियोंका दमन करने वाला है, उद्यमी है 
और संसारसे भयभीत है, उसका ग्रत्याख्यान सुखमय होता है । 
एवं भेदब्भासं जो कुब्बश जीवकम्मणों शिच्च | 
पत्चक्खार्ं सक्कदि धरिदु' सो संजदों रियमा ॥ [नि० १०६] 
इस प्रकार जो सदा जीव और कर्मके भेदका अभ्यास करता है. 
अर्थात्‌ जीव भिन्न हे और कमे भिन्न हे इस प्रकार अनुभव करनेका सदा 
प्रयत्न करता रहता है, वही संयमी नियमसे प्रत्याब्यानकी धारण कर 
सकता है । 
निश्चय आलोचना 
णोकम्म-कम्मरहिय॑ विहावगुएपजएहिं वदिरित्त' । 
श्रप्पा् जो फायदि समणस्सालोयर्ं होदि || [ नि० १०७ ] 
जो नोकर्म और कर्मसे रहित तथा विभाव गुण और विभाव 
पर्यायोंसे भिन्न आत्माका ध्यान करता हैं उसी श्रमणके आलोचना 


होती है 


अलोयणमालु छरा वियड्ीकरशं चर भावसुद्धी य। 
चउविहमिह परिकहियं आलोयरलक्खर् समए || नि० १०८ | 


आलोचन, आलुब्छन, अविक्ृति करण ओर भावश्युद्धिके भेदसे 
आगममें आलोचनाका लक्षण चार प्रकारका कहा हैं । 
आलोचनाका लक्षण 
जो पस्सदि अप्पा्श समभावे संठवित्त परिणाम । 
आलोयरामिदि जाराह प्रमजिरंदस्स उबएस || [ नि० १०६ ] 
जो समता भावमें अपने परिणामको स्थापित करके आंत्माकोी देखता 
है उसे आलोचन जानो । ऐसा परम जिनेन्द्रका उपदेश है । 
आलु छुनका लक्षण 
कम्ममहीरुहमूलच्छेदसमत्यों सकीयपरिणामों । 
साहीणे। सममावों आलु छुणमिदि समुद्दिद्व || नि० ११० | 
कर्म रूपी वृक्षदी जड़की काटनेमें समर्थ जो अपना स्वाघीन ओर 
समता भावरूप परिणाम है उसीको आलुष्छन कहा है । 


- ५. चारित्र अग्रधिकार - ७७ 


अवधिकृति करणका स्वरूप 
कम्मादो श्रप्पाणं मिर्णं मावेइ विमलगुशणिलयं | 
मज्मत्थभावणाएं. वियडीकरणं ति विण्णेयं ॥ [ नि० १११ | 
चीतराग भावनाके द्वारा निर्मल गुणोंके स्थानरूप आत्माकों जो. 
कर्मोसे भिन्न अनुभव करता है उसे ही अविकृति करण जानना चाहिये । 
भावशुद्धिका स्वरूप 
मद-माण-माय-लो हविवजियभावो दु भावसुद्धि त्ति | 
परिकहियं॑ भब्वारं लोयालोयपदरिसीहिं ॥ [ नि० ११२ ] 
मद, मान, माया, लोभसे रहित भाव भावशुद्धि हैं ऐसा लोक और 
अलोकको जानने देखने वाले जिनेन्द्रदेवने भव्य जीबोंको कह है । 
निश्चय प्रायश्रित्त 
बद-समिदि-सील-संजम-परिणामो करणणिग्गहो भावो । 
सो हर्वाद पायछितं श्रणवरयं चेव कायब्वो ॥ [ नि० ११३ ] 
ब्रत, समिति, शील और संयम रूप जो परिणाम है तथा इन्द्रियोंका 
निग्रह रूप जो भाव है वही प्रायश्चित्त है। उसे सदा करना चाहिये। 
कोहादिसगब्भावखयपहुदी भावणाएं णिग्गहरां। 
पायच्छितत भमणिदं णियगुणचिंता य णिच्छुयदो ॥ [ नि० ११४ ] 
निश्चय नयसे क्रोध आदि रूप अपने विभाव भावोंकों क्षय करने 
आदिको भावनामें प्रवृत्ति करना ओर अपने गुणोंकी चिन्ता करनेको. 


प्रायश्चित्त कहा है । 
कषायोंको जीतनेका उपाय 


कोहं खमया मार समइवेणज्जवेण मायं च। 
संतोसेण य लोहं जयदि खु ए वउविहकसाए ॥ [ नि० ११५ ] 
क्रोधको कछुमासे, मानको मार्देबसे, मायाकी आजेबसे और लोभको: 
सन्तोपषसे, इस प्रकार चारों कषायोंकोी साधु जीतता हे । 
उक्किद्रो जो बोहों णाणं तस्सेव श्रपणो चित्त । 
जो धरहइ मुणी णिच्चं पायच्छितं हते तस्स ॥ [ नि० ११६ | 
उसी आत्माका जो उत्कृष्ट बोध, अथवा ज्ञान अथवा वित्त, उसे जो 
मुनि नित्य धारण करता है. उसके आयश्चित्त होता है। अर्थात्‌ श॒द्ध 
ज्ञानको स्वीकार करने वाले मुनिके प्रायश्चित्त होता है । 


हट न प्राभ्रत संग्रह ड 


किं बहुणा मणिएण ठु वरतबचरणं मदेसिणं सब्बं। 
पायच्छितत जाणह अ्रणेयकम्माण खयहेऊ ॥ [ नि० ११७ ] 
अधिक कहनेसे क्या? महियोंके सव उत्कृष्ट तपश्चरणको प्रायश्चित्त 
जानो | वह प्रायश्वित अनेक कमोंके ज्षयका कारण है। 
शंताणंतमवेण सम्ष्जिश्रस॒हअसुहकम्मसंदोहो | 
तबचरशेण विशस्सदि पायच्छितं तब तम्हा ॥ [ नि० श्श्८ है। 
अनन्‍्तानन्त भवोंके हारा इस जीवने जो शुभ ओर अशुभ कमोंका 
समूह संचित किया है, वह तपश्चरणके द्वारा नष्ट हो जाता है। अतः तप 
प्रायश्वित्त है । 
अप्यसरूवालंबणभावेण दु सब्वभावपरिदाणं । 
सकदि काउं जीवो तम्हा भा हवे सब्बं || [ नि० ११६ ' 
आत्म स्वरूपके आलम्बन रूप भावके द्वारा यह जीव सब परभ:वोंको 
नष्ट करनेमें समर्थ होता हैं। अतः ध्यान ही सव कुछ है । 
मुह-असुदृबयणरयण रायादीमाववारणं किच्चा। 
श्रपाणुंं जो फायदि तस्स दु खियमं हवे खियमा ॥ [ नि० १२० | 
जो शुभ और अशुभ वचन रचनाको तथा रागादि भावोंकोी दृर करके 
आत्माका ध्यान करता है उसके नियमसे “नियम! होता है । 
कायोत्सगका स्वरूप 
कायाईपरदव्बे थिरभाव॑ परिहरित्त अप्यागं। 
तस्स हवे तखुसग्यं जो कायइ णिव्वियप्पेण || [ नि० १२१ ] 
काय आदि पर द्रव्योंमें स्थिर भावको दूर करके अर्थात्‌ काय अनित्य 
है ऐसा मानकर जो निविकल्प रूपसे आत्माका ध्याव करता है. उसीके 
कायोत्सगग होता है । 
परमसमाधि 
वयणोचारणकिरिय परिचत्ता वीयरायभावेण | 
जो झायदि अप्पाणं परमसमाही हवे तस्स ॥ [ नि० १२२ ] 
वचनोंका उच्चारण करनेकी क्रियाकों छोड़कर जो वीतराग भावसे 
आत्माका ध्यान करता हैं उसके परम समाधि होती है । 





१- 'परिहारं? इत्यादि पाठः | 


- ५. चारित्र अधिकार -- छ्ह्‌ 


संजमणियमतवेण दु धम्मज्काणेण सुककाणेण । 
जो भायइ अप्पाणं परमसमाही हवे तस्स ॥ [ नि० १२३ ] 


संयम नियम और तफके द्वारा तथा धर्मध्यान और शुक्लध्यानके 
द्वारा जो आत्माका ध्यान करता है उसके परम समाधि होती है। 
कि काहदि वण॒वासों कायकिलेसो विचित्तउबवासो | 
श्रज्कयणमो णपहुदी समदारहिदस्स समणुस्स || [ नि० १२४ ] 


जो भ्रमण समता भावसे शून्य है उसका वनवास, कायक्लेश 
विचित्र उपबास, अध्ययन, मौन वगेरह क्‍या कर सकते हैं ९ अर्थात्‌ 
सब निरथंक हैं 


विरदो खब्वसावज्जे तिगुत्तो पिहिर्दिदिश्रो । 
तस्स सामाइगं ठाइ इंदि केवलिसासणे | [ नि० १२५ ] 


जो सर्व सावद्य कार्योंसे विरक्त होता हुआ तीन गुप्तियोंकों पालता है 
ओर इन्द्रियोंका निरोध करता है, उसके सामायिक संयम स्थायी होता है 
ऐसा केवलीके शासनमें कहा है । 
जो समो सब्वभूदेस थावरेसु तसेस वा। 
तस्स सामाइगं ठाई इदि केवलिसासशे || [ नि० १२६ ] 
जो त्रस, स्थाचर सभी ग्राणियोंमें समता भाव रखता है उसीके 
सामायिक स्थायी होती है, ऐसा केवलीके शासनमें कद्दा है । 
जस्स संशिहिदों अप्पा संजमे णियमे तबे। 
तस्स सामाइगं ठाइ इदि केवलिसासणे ।। [ नि० १२५७ ] 
संयम, नियम ओर तप का आचरण करते समय जिसका आत्मा 
उसके निकट रहता है उसीके सामायिक स्थायी होती है ऐसा केवलीके 
शासनमें कहा है । 
जस्स रागो दु दोसो दु विगऱिं ण॒ जणेदि हु 
तस्स सामाइगं ठाई इदि केवलिसासणें ॥[ नि० ११८ ] 
राग और द्ष जिसमें विकार पैदा नहीं करते. उसीमें सामायिक स्थायी 
रहती है, ऐसा केवलीके शासनमें कद्दा है । 
जो दु अ्रट्ट व रुईं च भारणं पण्जेदि णित्रता। 
तस्स सामाहगं ठाई इंदि केवलिसासण ॥ [ नि० १२६ ] 


घ० - प्राभ्ुतसंग्रह -+ 


जो सदा आते और रोद ध्यानसे दूर रहता है उसके सामायिक 
स्थायी होती है. ऐसा केवलीके शासनमें कहा है । 
जो दु पुरर्ण च पाब॑ च भाव वज्जेदि णित्चसा । 
तस्स सामाइगं 5ई इंदि केवलिसासणे ॥ [ नि० १३० | 
जो सदा पुण्य भाव और पाप भावसे दूर रहता है उसके सामायिक 
स्थायी होती है ऐसा केब्र॒लीके शासनमें कहा है । 
जो दु हस्सं रई सोगं अरति वज्जेदि खित्वसा | 
तस्स सामाइगं ठाई इदि केवलिसासणे ॥ [ नि० १३१ ] 
जो सदा हास्य रति, शोक और अरतिको छोड़ता है उसके सामायिक 
स्थायी होती है ऐसा केवलीके शासनमें कहा है । 
जो दुगु छा भय वेद सब्ब॑ वज्जेदि णिच्चसा। 
तस्स सामाइगं ठाई इदि केवलिसासणे ॥| [ नि० १३२ | 
जो सदा जुगुप्सा, भय, बेद, इन सबको छोड़ता है उसीके सामायिक 
स्थायी होती है, एसा केबलीके शासनमें कहा हे । 
जो दु धम्मं व सुकक्‍्क॑ च भाण फाएदि णित्र॒ण | 
तस्स सामाइगं ठाई इदि केवलिसासणे ॥ | नि १३३ |] 


जो सदा धर्मध्यान और शुक्लध्यानको ध्याता है उसके सामायिक 
स्थायी होती है, ऐसा केवलीके शासनमें कहा हैं । 
परमभक्ति 
सम्मत्तणाणचरणे जो भत्ति कुणइ सावगो समणो | 
तस्स दु शिव्बुदिभत्ती होदि त्ति जिणेहि पण्णत्त ॥ [नि० १३४] 


जो क्रावक अथवा श्रमण सम्यग्दशेन, सम्यसज्ञान और सम्यक्‌ 
चारित्रमें भक्ति करता है. उसके मोक्षकी कारणभूत भक्ति अथवा निर्वाण- 
भक्ति होती है ऐसा जिनेन्द्र देवने कहा है । 


मोक्खंगयपुरिसाणं गुणभेद॑ जाणिऊण तेथिं पि। 
जो कुणदि परमभत्ति 4वहारणयेण परिकहियं ॥ [ नि* १३५ |] 


जिन पुरुषोने मोक्ष प्राप्त किया है, उनके गुणोंके भेदको जानकर जो 
उनमें परम भक्ति करता हे, व्यवहार नयसे उसे भी निर्वाण भक्ति कद्दा है । 


- ५. चाशरित अधिकार - घर 


मोक्खपहे अ्रप्पार्ण ठविऊंश य कुणदि णिव्जुदी मत्ती | 
तेणु दु जीवों पावह असहायगुणं शियप्पाणं ॥ [ नि० १३६ | 
जो जीब मोक्षके मार्गमें अपनेको स्थापित करके निर्वाण भक्ति करता 
है, उससे बह जीव पर निरपेक्ष आत्मिक गुणोंसे युक्त अपनी आत्मांको 
प्राप्त करता है | 
रायादीपरिहारे अ्रषाणं जो दु जुजदे साहू । 
सो जोगभत्तिजुत्तो इृदरस्स य कहं हवे जोगो ॥ [नि० १२७] 
जो साधु रागादिको दूर करनेमें अपनेको लगाता है वह योग भक्तिसे 
युक्त होता है। जो ऐसा नहीं करता उसके योग कैसे हो सकता है ९ 
सब्ववियष्पाभावे अप्पाणं जो दु जुजदे साहू। 
सो जोगमभत्तिजुत्तो इदरस्स य कहं हवे जोगो ॥ [ नि० १३८ ) 
जो साधु सब बिकल्पोंके अभावमें अपनेको लगाता है वह योगभक्तिसे 
युक्त है। जो ऐसा नहीं करता उसके योग कैसे हो सकता हे । 


योगका स्वरूप 


विवरीयाभिणिवेसं परिचत्ता जोश्हकहियतब्चेसु । 
जो जु जदि श्रप्पाणं शियभावे सो हवे जोगो ॥ [ नि० १३६ ] 


बिपरीत ( मिथ्या ) अभिप्राय को छोड़कर जो जैन शासनमें कहे हुए 
तत्त्वोमें अपनेकी लगाता है उसका यह निज भाव ही योग है। 
उसहादिजिणवरिंदा एवं काऊण जोगवरभत्ति। 
णिव्वुदिसुहमावण्णा तम्हा धर जोगवरभत्ति || [ नि०' १४० ] 
भगवान ऋषभदेव अदि चोबीस तीर्थेद्डरोने इस:प्रकार योगंकी 
उत्तम अक्तिको करके भोक्षके- सुखको प्राप्र किया। इसलियें योगकी !' 
उत्तम भक्तिको धारण करो । 
निश्रय झआाक्श्यक 
जो ण॑ हवदि अण्णवंसो तस्स दु कम्म॑ भणंति' अवास ते 
कम्मविशासणजोगो रिव्वुइमग्गों त्ति पिंज्जुत्तो | [नि० १४१] ' 
जो दूसरेके बशमें नहीं होता उसके कमेको आवश्यक कहा है|: यह 
आवश्यक कमें कर्मोकों नाश 'करनेमें समर्थ है। इसीसे उसे मोक्षका 
मार्ग कहा है। 
दर 


प्र - प्रास्दृतसंग्रह - 
ह श्रावश्यक नियु क्तिका श्र 
शण॒थ्वसो अवसो अ्रवसस्स कम्म वावस्सयं ति बोधब्वा | 
जुत्ति त्ति उवाञ्ं ति य खिरिवयवों होदि णिज्जुत्ती ॥ [नि० १४२] 
जो!|किसी के वशमें नहीं है उसे अबश कहते है। और अवशके कर्मको 

आवश्यक कहते हैं ऐसा जानना चाहिये। तथा निरवयब अर्थात्‌ शरीर 
रहित होनेके युक्ति अर्थात्‌ उपायकों नियुक्ति कहते हैं । अतः जो पर 
द्रव्योंके वशमें नहीं है बह शरीर रहित हो जाता हैं यह आवश्यक नियु क्ति 
की व्युत्पत्ति है। 

वट्नद जो सो समणो अण्णवसो होदि असुहमावेण | 

तम्हा तस्स दु कम्मं ग्रावस्‍्सयलक्खणं ण॒ हवे ॥ [ नि० १४३ ] 


जो श्रमण अन्यके वशमें होता है वह अशुभ भाव रूपसे प्रवृत्ति 
करता हैं। इसलिये उसका कर्म आवश्यक लक्षण वाला नहीं होता । अथांत्‌ 
मोँके + 5 ध्थु | स 
कमोके बशीभूत श्रमणका कम आवश्यक कर्म नहीं कहा जा सकता; 
क्योंकि उसमें आवश्यकका लक्षण नहीं पाया जाता है । 
जो चरदि संजदो खलु सुहमावे सो हवेइ अण्णवसो | 
तम्हा तस्स दु कम्म॑ आवस्सयलक्खणं ण॒ हथे || [ नि० १४४ ] 
जो संयमी शुभ भावमें प्रत्धत्ति करता है वह अन्यके वशमें होता हैं । 
इसलिये उसका कम आवश्यक लक्षण वाला नहीं होता । 
दब्वगुणपजयाण चित्त जो कुणइ सो वि श्रस्णवसो । 
मोहांघयारववगयसमणा कहयंति एरिसयं || [ नि० १४५ ] 
जो.मुनि द्वव्योंके गुणों और पर्यायोंका चिन्तन करता हे वह भी 
अन्यके!बशमें है, ऐसा मोहरूपी अन्धकारसे रहित श्रमण कहते हें । 
परिचत्ता परभाव॑ श्रप्पाणं कादि णिम्मलसहावं। 
अ्प्पवसो सो होदि हु तस्स दु कम्म॑ मणंति आवास ॥ [नि० १४६] 
जोसाधु पर भावको त्यागकर निर्मेल स्वभाव वाले आत्माका ध्यान 
करता है वह आत्मवश अर्थात्‌ स्वाधीन है, और उसके कर्मको आवश्यक 
कहते हैं। . | ह 
- आवास जुद इच्छूसि श्रप्पसहाबेसु कुणहि थिरभावं | 
तेश दु सामंण्णंगुणं संपुरणं होदि जीवस्स | [ नि०. १४७ ] 


« ५, आरिश्र अधिकार - प्र 


हे मुनि! यदि तू आवश्यक कर्मकी इच्छा करता है तो तू आत्म- 
स्वभावमें स्थिर भावकी कर, अथोत्‌ आत्म स्वभावमें स्थिर रह । उसीसे 
अर्थात्‌ आत्म स्वभावमें स्थिर रहनेसे जीवका श्राभण्य गुण ( मुनिपद्‌ 
सम्बन्धी गुण अर्थात्‌ सामायिक ) सम्पूर्ण होता है। 
आवासएण हीणो पब्भट्रो होदि चरणदो समणो | 
पुख्वुत्तकमेण पुणो तम्हा आजासय कुजा || [ नि० १४८ ) 
जो श्रमण आवश्यक कर्म नहीं करता वह चारित्रसे भ्रष्ट होता है। 
अतः पहले कहे हुए क्रमके अनुसार आवश्यक करना चाहिये। 
श्रावासएण जुत्तो समणो सो होदि अंतरंगपणा। 
आवासयपरिहीणों समणो सो होदि बहिरपा ) [नि० १४६] 
जो भ्रमण आवश्यक कमोसे युक्त है वह अन्तरात्मा होता है और 
जो अश्रमण आवश्यक कर्मोंको नहीं करता वह बहिरात्मा अर्थान्‌ मिथ्या- 
दृष्टि होता हे । 
अंतर बाहिरजप्पे जो वटुइ सो हवेइ बहिरप्पा | 
जप्पेस जो ण्‌ वटुइ सो बुच्चर अंतरंगप्या || [ नि० १५४० ] 
जो भ्रमण अन्तरंग ओर वाह्म जल्प अर्थात्‌ बचन विलासमें लगा 
रहता है बह वहिरात्मा हे। ओर जो बचत विलासमें प्रवृत्ति नहीं करता 
उसे अन्तरात्मा कहते हैं । 
जो धम्म-सुक्ककाणम्हि परिणदों सो वि अंतरंगप्पा | 
भाणविहीणो समणो बहिरप्पा इदि विजाणीहि ॥ [ नि० १४१ ] 
जो साधु धम्येध्यान और शुक्ल ध्यानमें लीन रहता है बह भी 
अन्तरात्मा है। तथा जो श्रमण ध्यान नहीं करता वह बहिरात्मा है 
ऐसा जानो । 
पडिकमणपहुदिकिरियं कुब्वंतो खिच्छुयस्स चारित्त। 
तेश दु विरागचरिए, समणो अच्भुट्टिदों होदि ॥[नि० १५२ ] 
निश्चय प्रतिक्रमण आदि क्रियाओंकों करने वाले श्रमणके निश्चय 
चारित्र होता है। इसलिये बह श्रमण बीतराग चारित्रमें स्थित होता है। 
वयणुम॒र्य पड़िकमर्ण वयणमयं पतन्चक्खाणुशियमं च | 
आलोयण वयणशणमर्य तं सब्ब॑ जाण सज्काश्ो || [ नि० १४३ ] 


ष्प्ड - प्राद्रतसंग्रह - 


बचनमय प्रतिक्रमण, बचनमय प्रत्या यान ओर नियम, वचनमय 
आलोचना, ये सब स्वाध्याय जानों। अर्थात्‌ प्रतिक्ररण पाठ पढ़ना 
आलोचना पाठ पढ़ना आदि स्वाध्यायमें सम्मिलित है, वह प्रतिक्रमण 
था आलोचना आदि नहीं है । 
जदि सक्ृदि कादु' जे पडिकमणादि करेज काणमयं | 
सत्तिविहीणों जो ज्ञइ सदृहणं चेंव कायव्यं ॥ [ नि० १९४ | 
यदि तुममें करनेकी शक्ति है ता ध्यानमय प्रतिक्रमणादि करो। 
यदि तेरेमें शक्ति नहीं है ता श्रद्धान ही करना चाहिये । 
जिणुकहियपरमसुत्ते पडिकमणादि य परीक्खऊण फुडं । 
मोणवब्बएण जोई शियकज्ज  साहये खणित्च ॥[ १५५ ] 
जिन भगवानके द्वारा कहें गये परम सूत्रमें प्रतिक्रमणादिकी स्पष्ट 
रूपसे परीक्षा करके योगीको मोनत्रतयूषेंक अपना कार्ये नित्य 
साधना चाहिये । 
णाणा जीवा णाणा कम्मं णाणाविहं हमे लड़ी। 
तम्हा वयणश॒विवादं सगपरसमएहिं वजिजो ॥ [ नि० १५६ ] 
नाना प्रकारके जीब हैं, नाना प्रकारके कर्म हैं, जीबॉंकी नानाप्रकारकी 
लब्ध्रियां हैं। इसलिये अपने साधर्मियोंसे तथा विधर्मियोंसे वादबिवाद 
नहीं करना चाहिये। 
लद्धणं णिहि एक्रो तस्स फल श्रशुहवेइ सुजणत्त । 
तह णाणी णाणरणिहिं भुजेइ चइत्तु परतत्ति | [ नि० १४७ ] 
जैसे एक मनुष्य निधिको पाकर उसका फल अपने जन्म स्थानमें 
स्वजनोंमें भोगता है। वैसे ही ज्ञानी ज्ञाननिधिको पाकर परद्वव्योंको 
छोड़कर उसको भोगता है 
सन्व॒ पुराणपुरिसा एवं आवासयं च काऊण ! 
श्रपमत्तपहुदिठा्ं पडिवजय केवली जादा ॥ [ नि० १४८ | 
सभी पुराण पुरुष इसी प्रकार आबश्यकोंको करके और अ्रप्रमत्त 
आदि गुणस्थानों को प्राप्त होकर केबली हुए। 


५ 
या हैँ. हु) है जूते 


६, बोधप्राभत अधिकार 


बहुसत्थ-अत्थजाणे संजम-सम्मत्त-सुद्धतवयरण | 

वंदित्ता आयरिए कसायमलबजिए सुद्धे॥शा 
सयल-जणु-बोहणत्थं जिशममो जिणवरेहिं जह भणियं । 
चखुच्छामि समासेण य छुक्मायहियंकरं सुण'ह ॥२॥ 


बहुतसे शास्त्रोंके अर्थवों जाननेबाले, संयम ओर सम्यक्त्वसे शुद्ध 
तपश्चरण करने वाले, ओर कपायरूपी मलसे रहित पवित्र आचार्योंको 
नमस्कार करके, सब जीवोंको ज्ञान करानेके लिये जेनमार्ग में जिनेन्द्रदेवने 
जैसा कहा है, छे कायके जीबोंके लिये सुखकारी उस कथनको संक्षेपसे 
कहता हूँ । हे भव्यजीबों सुनो । 


जाननेयोग ग्यारह वस्तु 


आयदण चेयहरं जिश॒ुपडिमा दंसणं च जिणबिंदं | 
भशण्ियं सुवीयराय जिणम॒ुद्दा णाणमादिभूदस्यं ॥३॥ 
अ"रहंतसुदिट्र ज॑ देव॑ तित्थंच तहय अ्ररहंतं। 
पावज गुणविसंडा इय शणायव्वा जहाकमसों ॥४॥ 
आयतन, चेत्यग्रह, जिन प्रतिमा, दर्शन, बीतराग, जिन विम्ब 
जिन मुद्रा, ज्ञान, देव, तीथ, अरहन्त तथा गुणोंसे पत्रित्र प्रत्रज्या, अहन्त 


देवके द्वारा सम्यक्‌ रीतिसे देखे गये और इन मूलभूत पदार्थोंको 
क्रमानुसार जानना चाहिये । 


आयतनका स्वरूप 
मणु-वयण-कायदबव्वा श्रा इत्ता जस्स इंदिया विसया | 
आयदण जिशममों सणिद्िट्ट संजय रूवं ॥ ५. ॥ 
मसल बचन ओर काय रूप द्रव्य तथा इन्द्रियोंके विषय जिसके अधीन 
हैं, ऐसे संयमीके रूपको जिन मार्गमें आयतन कहा है । 
१, सब्बजण- ऊ। २. वच्छामि आ०, बोच्छामि ग०। ३. सुणसु 


/ गं० ऊ० । -४, मादस्थं- आओ“ | ४. अरहंतेणसुदिट्ू -आ० | ६. श्रासता 
आर ग०। 


“४ -॥ - प्रार्दसंग्रह - 
मय-राय-दोस-'मोहा कोहो लोहो य जस्स आइत्ता | 
पंचमहवब्वबधारी श्रायदणं महरिसी मणियं ॥६॥ 


मद, राग, ठप, मोह, क्रोध ओर लोभ जिसके वशसें हैं, पाँच: 
महात्रतोंके धारी उस मह॒पिंकों आयतन कहा है । 
सिद्धायतन 
सिद्ध जस्स सदत्थं विसुद्धफाणस्स णाणजुत्तस्स । 
सिद्धायदर्ण सिद्ध मुणिवरवसहस्स मुणिदत्थं ॥७॥ 
जिस विशुद्ध ध्यानवाले ज्ञानी मुनिश्रेष्ठके शुद्ध आत्माकी सिद्धि हो 
गई है उसे समस्त पदा्थोंकों जानने वाला सिद्धायतन कहा हे । 
चसत्यअहका स्वरूप 
बुद्ध ज॑ बोहंतो श्रप्पाणं चेश्याईं अण्णुं च। 
पंचमहव्वयसुद्धं गाणमयं जाण चेदिहरं ॥८॥ 
जो आत्माको ज्ञानस्वरूप जानता हुआ चैत्यस्वरूप अन्य आत्माओं- 
को भी ज्ञानस्वरूप जानता हें, पाँच महाव्रतोंसे पवित्र उस ज्ञानमय 
आत्माको चैत्यग्रह-चेत्यालय जानों । 
चेइय बंध मोक्‍्खं टुक्खें सुक्ख च अर प्पयं तस्स | 
चेहहरं॑ जिणममे छुक्कायहियंकर भणियं ॥६॥ 
चेत्ययूह कहे जानेबाले उस ज्ञानमय आत्मामें चैत्यके निमित्तसे बन्ध, 
मोक्ष, सुख ओर दुःख कम ही होता हू । उस चैत्यग्रहकों जिन मार्गमें छे 
कायक जीबोंका हित करनेवाला कहा है । 
जिनप्रतिमाका स्वरूप 
सपरा जंगमदे"हा दंसणणाणेण सुद्धचरणाणं | 
णिग्गंथवीयराया जिशुमग्े एरिसा पडिया ॥१०॥ 7?! 
दर्शन ओर ज्ञानके साथ निर्मल चारित्रवाले मुनियोंके आत्मासे 
भिन्न जो निम्न न्‍्थ और वीतराग चलते फिरते हुए शरीर हैं, जिनमार्गमें 
इसी तरहकी प्रतिमा होती है। 
ज॑ं चरदि सुचरणं जाणइ पिच्छेश सुद्धसम्मत्त' | 
_ सा होइ बंदर्णीया णिम्गंथा संजदा पडिमा ॥११॥ 
१. मोहो आञा० ग० | २. सुद्धं ऊ० | ३. चेई- ग० ऊ०। ४. अप्पे 
यतस्य ऊ०। ५. देहो आ० | ६. सो आ८ ग० । 





- ६ बोधप्राम्तत अधिकार - द्द्ज 


जो शुद्ध चारित्रका आचरण करता है, शुद्ध सम्यक्त्वमय आत्माको 
जानता ओर देखता है उस निग्नन्‍्थ मुनिका स्वरूप जिन प्रतिमा है, वह 
बन्दनीय है । 
सिद्ध पतिसाका स्वरूप 
दंसण श्रणंत'णाशं अखंतवीरिय श्रणंतसुक्ला य | 
सासयसुक्ख यदेहा मुक्का कम्मट्ुबबेहिं ॥१२॥ 
णिरुवममचलमखोहा शिम्मवबिया जंगमेण रूवेण । 
सिद्धद्वाणम्मि टिया बोसरपडिमा घुवा' सिद्धा ॥१३॥ 


अनन्त दशन अनन्त ज्ञान अनन्त बीये और अनन्त सुखसे युक्त, 
शाश्वत अथांत्‌ सदा रहने वाले सुखसय देहवाली, आठ कर्मोंके बन्धनसे 
मुक्त, उपमा रहित, अचल, क्षोभ रहित, जंगम रूपसे बनाई गई, सिद्धालयमें 
विराजमान कायोत्सगरूप प्रतिमा निश्चयसे सिद्ध परमेष्ठीकी होती है । 
- दर्शनका स्वरूप 
दंसेह मोक्‍्खमग्गं सम्मत्तं संजमं सुधम्मं॑ च। 
णिग्गंत्थ॑ णाशमयं जिणमग्गे दंस्ण भणियं ॥१४॥ 
जो सम्यक्त्व रूप, संयम रूप, सुधर्े रूप, निर्गन्‍्थ रूप ओर ज्ञानमय 
मोक्षमार्गकों दर्शाता है, उसे जैन मार्गमें दर्शन कहा है । 
,जह फुल्लं गंधमयं भवदि हु खीरं सुधियमयं चावि । 
तह दंसणं हि सम्म॑ णाणमयं होइ रूवत्यं ॥१५॥ 
जैसे फूल गन्धमय होता है और दूध सुघ्ठृतमय होता है, वैसे ही 
सम्यरद्शेन भी ज्ञानमय और स्व॒हूपमें स्थितिरूप होता है। 
जिन बिम्वका स्वरूप 
जिणब्रिम्ब॑ णाणमयं संजमसुद्धर सुबीयरायं च। 
जं॑ देश दिक्‍्खसिक्ला कम्मक्खयकारणे सुद्धा ॥१६॥ 
ज्ञानमय संयमसे शुद्ध और बीतराग जिनविम्ब होता है, जो कर्मोंका 
ज्ञय करनेवाली शुद्ध दीक्षा और शिक्षा देता है। 
तस्स य करहु परणामं रुब्ब॑ पुज्ज थे विशयवच्छुल्लं | 
जस्स य दंसणणाणं श्रत्यि घुबं॑ चेयणामावो ॥१७॥ 





१. शाणी- आ० %० | २. सुक्छदेहा ७० | ३. धुचो ग०, घुबे ऊ०। 
४. दंसणम्मि ओ>; ग०, ऊछ । ' | 


. पर « प्राभ्ृतसंभ्रह - 


जिसके निश्चयसे सम्यरदर्शन, सम्यग्क्ञान और चैतन्यभाव है उसको 
 प्रसाम करों, और सब सरहसे विनय और वात्सल्य भाव पूर्बक उसकी 
पूजा करो । 
तव-वय-गुणेहि सुद्धो जाणदि पिच्छेद सुद्धसम्मत्तं । 
अरहंतमुद्ू एसा दायारी दिक्‍्खसिक्खा य॥श्दा 
जो तप ब्रत और गुणोसे पत्रित्र हे, शुद्ध सम्यक्त्वको जानता और 
अनुभव करता है वही अरहन्त भगवानकी मुद्रा है। ओर बह दीक्षा तथा 
शिक्षा देनेवाली है । 


जिनमुद्राका स्वरूप 
दिटसंजममुद्दाएं इंदियमुद्दा कसायदिदमुद्दा । 
मुद्दा. इदद साणाएं जिणमुद्दा एरिसा भणिया ॥१६॥ 
शरीरको दृढ़ संयमसे अलंकृत करना संयम मुद्रा है, इन्द्रियोंको 
बशमें करना इन्द्रिय मुद्रा हे, दृढ़ता पूर्वक कपायोंको त्यागना कपाय म॒द्रा 
हे, आत्माको ज्ञानसे अलंकृत करना ज्ञान मुद्रा है। इन मुद्राओंसे युक्त 
जिनमद्रा कही हे । 
ज्ानका स्वरूप 
संजमसंजुत्तस्स य सुझाशजोयस्स मोक्खमग्गस्स । 
णाणेण लहदि लक्खं तम्हा णाणं च णायब्ब॑ ॥२०॥ 
संयमसे संयुक्त ओर उत्तम ध्यानके योग्य मोक्ष मार्गके लक्ष्यको यह्‌ 
जीव ज्ञानके द्वारा प्राप्त करता है | अत्तः ज्ञानको जानना चाहिये । 
जह श॒वि लहंदि हु लक्खं रहिओओ कंडस्स वेज्कमविहीणो | 
तह णवि लक्खदि लक्ख॑ अण्णाणी मोक्‍्खमग्गस्स ॥२१) 
जैसे निशाना साधनेके अभ्याससे रहित मनुष्य बाणके लक्ष्यकों नहीं 
पाता, वैसे ही अज्ञानी मनुष्य मोक्षमागंके लक्ष्यकी नहीं पाता । 
णाणु पुरिसस्स हवदि लदृदि सुपुरिसों वि विशयसंजुत्तो । 
णाणेण लहदि लक्खे लक्खंतो मोक्‍्खमगमास्स ॥२२॥ 
ज्ञान पुरुषके होता है ओर बिनय सहित सत्पुरुष ही ज्ञानको प्राप्त 
करता है । तथ। ज्ञाता पुरुष ज्ञानसे मोक्ष मार्गके लक्ष्यको श्राप्त करता है । 
मइधणुहं जस्स भिरं सुइगुण बाणा सुअत्यि- गुबणत्त | 
परमत्थबद्धलक्खो ण॒वि चुकदि मोेक्‍्खमम्रास्स ॥२३॥ 


- ६. शोघप्रतत सधिकार - - यह 


जिसके पास मतिज्ञानरूप मजबूत धनुष हे, श्रुतज्ञान रूपी छोरी है, 
रत्मत्नय रूपी अच्छे बाण हैं ओर जिसने परमार्थकों निशाना बनायां है, 
चह मोक्षमार्गसे नहीं चूकता | 
देबेंका स्वरूप 
सो देबो जो श्रत्यं धम्म॑ काम॑ 'घुदेश णाणं च। 
सो देश जस्स अत्यि दु अत्थो घम्मो ये पव्वजा ॥२४॥ 
जो जीबोंको अर्थ, धर्म, काम और मोक्षका कारणं ज्ञान देता है बही 
देव है; क्‍योंकि जिस पुरुषके पास जो वस्तु होती है. वही उसे' देता है । 
श्रतः जो अर्थ, धर्म और प्रब्रज्याको देता है वही देव है । 
धर्म श्रबज्या और देवका स्वरूप 
धम्मो दयाविसुद्धों पध्वजा सब्वसंगपरिचत्ता | 
देवो ववगयमोहो उक्यकरों भब्बजीवाणं ||२५॥| 
जो दयासे पबित्र है बह धर्म है, जिंसमें समस्त परिप्रहोंका त्यांग 
किया जाता है वह प्रत्नज्या है ओर जो मोह रहित तथा भव्यजीबोंके 
अभ्युद्यका कारण हे बह देव है। 
१. काम चदेशइग०। 
तीर्थका स्वरूप 
वयसम्मतविसुद्धे पंचिंदियसंजदे शिर।बेक्खे। 
एहाएउ मुणी तित्थे दिक्खासिक्खासुरहाणेण ॥१६॥ 
ब्रत और सस्यक्त्वसे विशुद्ध, पाँचों इन्द्रियोंको वशमें करनेवाले और 
इस लोक तथा परलोकके भोगोंकी इच्छासे रहित मुनिरूपी तीथेमें 
दीक्षा और शिक्षा रूपी स्नानके द्वारा स्नान करो। अर्थात्‌ सुनिरूपी तीर्थके 
पास जाकर उनसे शिक्षा लो और धर्मकी दीक्षा लो। 
ज॑ णिम्मलं सुधम्मं सम्मत्त संजमं-तर्व णारं | 
त॑ तित्यं जिणमग्गे हृवेइ जदि संतभावेण ||२७॥ 
यदि शास्त भाव पूर्वक निर्मल उत्तम धर्म, निर्मेल सम्यक्त्व, निर्मल 
संयम, निर्मल तप और निर्मेल झॉन हो तो उसे जिन मा्गेमें तीथे कहा है। 
अहंन्तका स्वरूप 
'णामे ठबणे हि य संदब्बे भावे य समुणपजाया । 
चउणागदि स पदिमे (१) भावा भावंति अरहंतं ॥२८॥ 


१. णामेणिय ट्रुवशे धि य-दब्बे झआा० । 


६० - प्रास्तसंग्रह - 


नामनित्तेप, स्थापनानिक्तेप, द्रव्यनित्तेप ओर भावनित्तेप, इने चारके 

द्वारा अरहन्तका स्वरूप जाना जाता है। किसी व्यक्तिका नाम अरहम्त 
रखा गया हो तो वह नाम अरहन्त है। अहन्तकी प्रतिमा स्थापना 
अरहन्त है। जो जीव अरहस्त होने वाला है वह द्रव्य अरहस्त है । 
तथा अरहन्तके गुणों और पर्यायसे विशिष्ट केवली जिन भाव अरहन्त हैं । 
च्यबन अर्थात स्वर्गसे च्युत होना, आगति श्र्थात्‌ गर्समें आना, संपत्‌ 
(रल्नवृष्टि आदि बाह्मलच्मी तथा अन्तरंग लक्ष्मी) भाव अरहन्त अबस्थाके 
सूचक हैं | 

दंसण अशंतणाणें मोकवो णट्ट॒टुकम्मबंधेण । 

शिरुवमगुणमारूदो श्ररहंतो एरिसो हो३ ॥२६॥ 


जिसके अनन्त दर्शन और अनन्त ज्ञान है, स्थितिबन्ध और 
अनुभाग बन्धकी अपेक्षा आठो कर्मोका बन्ध नष्ट हो जानेसे जिसे 
भाषमोक्ष प्राप्त हो गया है और जो अनुपम गुणोंको घारण किये हुए हैं, 
ऐसे आत्माको अन्त कहते हैं । 


जर-वाहि-जम्म-मरणं चउगइगमण चर पुण्णपाब॑ च। 
हंतूण दोसकम्मे हुड णाणमय॑ च अ्रहंतो ॥३०॥ 


जो बुढ़ापा, रोग, जन्म, मरण, चारों गतियोंमें भ्रमण, पुण्य, पाप, 
रागादि दोप ओर ज्ञानावरण आदिश्क्मोंको नष्ट करके ज्ञानमय हो गया 
है वह अरहन्त है। 


गुणठाण-मणणहि य पञजत्ती-याण-जीवठाणेहिं | 
ठावणपंचविहेहिं पशयव्वा अ्रुदपुरिसस्स ।!३१॥ 
. गुणस्थान, मार्गणा, पर्याप्ति, आण और जीवस्थान, इन पाँच प्रकारोंसे 
अहन्त पुरुषकी स्थापना करनी चाहिये । 
अरहस्तका ग्रुणस्थान 
तेरहमे गुणठाणं सजोश्केषलिय होइ अरहंतो । 
चउतीस श्रइसयगुणा हुति हु तस्सट्ट पडिहारा ॥३२॥ 


तेरहवें संयोग केवली गुणस्थानमें अरहस्त होता है। उसके चौतीस 
अतिशय रूप गुण होते दें तथा आठ प्रातिहाय होते हैं । ' 


- ६. बोधप्राश्टत अधिकार « » है 


मार्गणा 


गइ इंदियं च काए जोए वेए कसाय णाणे य । 
संजम दंसण लेस्सा भविया सम्मत्त सरिण आहारे ॥३३॥ 
गत्ति, इन्द्रिय, काय, योग, बेद्‌, कषाय, ज्ञान, संयम, दर्शन, लेश्या, 
भव्यत्व, सम्यक्त्व, संज्ञी और आहार, इन चौदह मार्गणाओंमें 
अरहन्तकी स्थापना कर लेनी चाहिये । 
पर्याप्ति 
आहारो य सरीरो' तह इंदिय आ्रणपाणमासमग्गो । 
पजत्ति गुण समिद्धों उत्तमदेवों हवह अरुहो ॥।३४)) 
उत्तम देव अरहन्त आहार, शरीर, इन्द्रिय, श्वासोच्छेवास, भाषा 
ओर मन, इन छी पर्याप्तिरूप गुणोंसे सम्पन्न होता है। अर्थात्‌ 
अरहन्तकी छे पर्याप्तियाँ पूर्ण होती हैं । 
प्राण 


पंच वि इंदियपाणा मण-वचि-काएण तिश्णि बलपाणा। 
आशुप्पाणप्पाणा आउगपाणेण होंति दह पाणा ॥|३५॥। 
स्पशन आदि पाँच इन्द्रिय प्राण, मन वचन काय तीन बल ग्राण,, 
श्वासोच्छुबास प्राण और आयु प्राण, ये दस प्राण होते हैं । 
जीवस्थान 


मणुय भवे पंचिंदिय जीवट्ठाणेसु होइ चउदसमे | 
एदे गुणगणजुत्तो गुणमारूढों हवइ अरुहो ॥३६॥ 
मनुष्य तिमें पद्च निद्रय नामका चोदद्॒नाँ जीव समास हैं। उसमें 
उक्त गुणोंके समूहसे युक्त और तेरहवें गुण स्थानमें वततेमान अहेन्त 
होता है । 
अहंन्तका शरीर 
जर-वाहि-दुक्ख-रहियं आहार-शणिहार-वज्जियं विमल॑ | 
सिंहाण खेल सेश्रो श॒त्थि दुगंछा य दोसो य ॥३७॥ 
दस पाणा पज्जत्ती अ्रद्ठसहस्सा य लक्खणा भणिया | 
गोखीर-संखधक्ल॑ मंस रुहिरं च सब्बंगे ॥३८॥ 


१, -रो इंदियमण श्राखपाण भासा य, ग०। २. -णविवुद्धो ग० ऊ० # 


६२ - प्रातर्संग्रद « 


एरिसगुणेट्टि सिद्धा अ्रइसयवंत सुपरिमलामोय॑ं। 
झोरालिय तर कार्य णायव्वं॑ अ्ररहपुरिसस्स ॥२६॥| 


अहन्त पुरुषका ओदारिक शरीर बुढापा, रोग और दुःखसे रहित, 
आहार ओर निहार ( मलमूत्र ) से रहित, निर्मल, तथा नासा मल, थूक, 
पसीना ग्लानि आदि दोषोंसे रहित होता है। और दस प्राण, पर्याप्ति और 
एक हजार आठ लक्षणोंसे सहित होता है। सर्वाज्ञमें गोदुग्थ और शंखके 
समान सफेद मांस ओर रुधिरसे सहित होता है । इस प्रकारके गुणोंसे 
'परिपृर्ण, अतिशयवाला और अत्यन्त सुगन्धित शरीर अर्हन्तके होता है । 


अहंन्तका भाव 


मय-राय-दोस-रहिओ कसाय-मल-बज्जिश्रो य सुविसुड्धो | 
चित्तपरिणामरहिदों केब"लमावों मुणेयब्बो ||४०॥ 


अरहन्तका भाव मद राग और हंषसे रहित होता है, कपायरूपी 
मलसे रहित और अत्यन्त निर्मल होता है तथा चित्तकी चम्नलतासे रहित 
होता है। ऐसा जानना चाहिये। 


सम्मदूर्साण पस्सइ जाणाद णाणेण दवब्वपज्जाया । 
सम्मत्तगुण विस द्रो भावो अरुहस्स णायव्यों ||४१॥| 


अहन्तका भाव सम्यक्त्व गुणसे बिसुद्ध जानना चाहिये। सम्यरद- 
शेनके द्वारा वह स्वस्वरूपको देखता है ओर केवल ज्ञानके द्वारा समस्त 
द्रव्यों ओर उनकी समस्त पर्यायोंकों जानता है। 


साधुओं के रहने योग्य स्थान 


सुश्णहरे तरुहिट्ट उज्जारे तह मसाणवासे वा | 
गिरिगुह-गिरिसिहरे वा भीमवणे श्रहव वसिमे वा ॥४२॥ 
सवसासत्त तित्थं बच चइदालत्तयं च बुतेहिं ()। 
जिणशभवर्ण अह चेज्क॑ जिशेमणे जिणवर। विंति ||४३॥ 
मुनियोंकी शन्य घरमें, अथवा वृक्षके नीचे, अथवा उद्यानमें, अथवा 
स्मशान भूमिसें, अथवा पर्वेतोंकी गुफामें, अथवा पबेतके शिखरपर, 
अथवा भच्कर बनमें अथवा बसतिकामें रहना चाहिये। ये सभी स्थान 
स्वाधीन हैं । जो अपने अधीन हो, ऐसे तीथ, शास्त्र, चैत्यालय और उक्त 





१. केवल भावे आ० गं०। २, -त्ाय॑ चर वुत्त दि |० ! 


- ६. बोधगरार्त झधिकार - ६३ 


स्थानोंके साथ साथ ज्ञिन भवनको जिनेन्द्रदेवः जैन मार्गमं पवित्र. 
मानते हैं । 


पंचमहत्वयज्ुत्ता पंचिंदियसंजया णिरावेक्खा । 
सज्माय-माणजुत्ता मुशिवरवसहा णिइच्छति ॥४४॥ 


पाँच महाव्रतोंके धारक, पाँचों इन्द्रियोंको जीतनेबाले, भोगोंक. 
इच्छासे रहित, ओर स्वाध्याय तथा ध्यानमें लगे रहने वाले श्रेष्ठ सुनिषर 
रक्त स्थानोंको ही पसन्द करते हैं । 


प्रश्नज्याका स्वरूप , 


गिह-गंथ-मोह-मुका बावीसपरीसह्ाया जियकसाया। 
पावासंभविमुका पब्वज्जा एरिसा भणिया ॥४४॥ 


जो घर ओर परिग्रहके मोहसे मुक्त हे, अर्थात्‌ जिसमें न घरमें रहा 
जाता है ओऔर.न रंचमात्र भी परिग्रह रखी जाती है, जिसमें बाइस 
परीषहोंको सहा जाता है, कषायोंको जीता जाता है और. जो पापपूर्णे 
आरम्भसे रहित है, जिन भगधानने ऐसी प्रत्रज्या-दीक्षा कही है । 


घरण-घर्ण-वल्थदाणं हिरएण-सयणासणाइ 'छत्ताईं। 
कुद्दाण-विरहरहिया पव्वज्जा एरिसा भणिया ॥४६॥ 
जो धन, धान्य ओर बस्त्रदान, तथा चाँदी, शय्या, आसन और 
छत्रदान आदि कुदानोंसे रहित है अर्थात्‌ जिसमें इस प्रकारकी बस्तुओंका 
दान नहीं लिया जाता है और जो बिरह-वियोगसे रहित है, ऐसी जिनदीक्षा . 
कही गई है । 
सत्त_मित्ते' य समा पसंस-रिंदा-अलकद्धि-लद्धिसमा । 
तिणकणए, सममभावा परव्बज्जा एरिया भणिया ॥४७॥ 
जिसमें शत्रु और मित्रके विषयमें सुमान:भाव,रहता है, प्रशंसा और. _ 


निन्दामें तथा, लाभ और अल्पुभुमें -समान- भाव रहता-है, दूण और: - 
कंचनमें समान भाव रहता है, ऐसी जिनदीक्षा कही गई है... 





१. चत्तायं आ०, छिताईं, 'ग०,। २. मित्तव स- ऋ० | 


६४ « प्रार्ृतर्सप्रह - 
उत्तम-मज्किमगेंदे दारिददे ईसरे खिरावेक्लों | 
सब्बत्थ गिहृदि पिंड पव्वज्जा एरिसा मणिया ॥४८॥ 
जिसमें मुनि उत्तम और मध्यम घरमें तथा दरिद्र ओर धनवानमें 
जेद न करके निरपेक्ष भावसे सबेत्र श्राह्यर प्रहण करता है, एसी 
जिनदीक्षा कही गई हे । 
णिग्गंथा शिस्संगा शिम्माणासा' अराय-शिद्दोसा । 
शिम्मम-रिरिहंकारा पव्वज्जा एरिसा मणिया॥  ४६॥ 
जो परिप्रह रहित है, आसक्ति रहित है, मान रहित है, आशा रहित 
है, राग रहित है, दोष रहित है, ममत्व रहित है ओर अहंकार रहित हे, 
शसी जिनदीज्षा कद्दी गई है । 
णिण्णेहा शिल्लोहा णिम्मोहा णखिव्वियार-शिक्कलुसा | 
शिष्ब्मयर्णणुरासभावा पव्वज्जा एरिसा भणिया ॥५०)॥ 


जो स्नेह रहित है, लोभ रहित है, मोह रहित है, विकार रहित हे, 
कालिमा रहिंत है, भय रहित है, आशा भावसे रहित है, ऐसी जिन 
दीक्षा कही गई है। 
जहजायरूवसरिसा अवलंबियभुय णिराउहा संता ) 
प्रकिय-णिलयरिवासा पब्वज्जा एरिसा भणिया ॥२१॥। 


जिसमें जन्मे हुए शिश्ुके समान नग्न रूप रहता है, दोनों भुजाओंको 
लटका कर ध्यान किया जाता है, अस्त्र शस्त्र नहीं रखा जाता है, ओर 
दूसरेके द्वार छोड़े गये आवासमें रहना होता है, एसी शान्त जिनदीक्षा 
के 
कही गई है। 
उबसम-खम-दमजुत्ता सरीरसक्कारवज्जिया रुक्खा | 
मय-राय-दोसरहिया पव्वज्जा एरिसा भणिया ॥४२॥ 


जो उपशम ( शान्त भाव ), क्षमा ओर इन्द्रिय निम्रहसे सहित है, 
जिसमें शरीरका संस्कार नहीं किया जाता, तेल मर्देन नहीं किया जाता, 
ओर जो मद राग तथा द्वेषसे रहित हैं, ऐसी ज़िनदीक्षा कही गई हे । 


१. जोगे व 'गि-? ग०। २. णा सोयराय- 'ग०!। ३. णिव्भयणि- 
शासब भा- ग० | ले 52५४2 | 30 





न नस 3नबे! 


- ६. बोधपरान्ंत झधिकार - ६५ 


विवरीयमूदमावा पणट्ठ-कम्मट्ठ णट्ुमिच्छुत्ता | 
सम्मत्तगुशविसुद्धा पव्वज्जा एरिसा भणिया ॥५३॥ 
जो मूढ़तासे रद्दित है, जिसके द्वारा आठों कर्म नष्ट कर दिये जाते हैं. 
जिसमें मिथ्यात्वका नाश हो जाता है ओर जो सम्यर्दर्शन गुणसे निर्मल्र * 
होती है, ऐसी जिनदीज्ञा कही गई है। 
जिशुमस्े पथ्वम्ना छुह्संघयणेंसु भणिय णियग्गंथा। 
भाव॑ति भव्वपुरिसा कम्मक्खयकारण मणिया ॥५४॥ 
जैन मार्गमें छहों संहनन वाले जीबोंके जिन दीक्षा कही गई है 
अर्थात्‌ छहों संहननोंमेंसे किसी भो संदनन व।ला जीव जिन दीक्षा धारण 
कर सकता है। निम्न न्थ भव्य पुरुष इस जिनदीक्षाकी भावना करते हैं 
क्योंकि इसे कर्मोके क्षयका कारण कहा है । 


तिल'ओ्रोसत्शिमित्त' समवाहिरगंथसंगहो ण॒त्थि | 
पावज्ज हृवइ एसा बह भणिया खब्वदरिसीहिं ॥५५॥ 


जिसमें तिल वराबर भी आसक्तिमें कारणभूत बाह्य परिग्रहका संग्रह 
नहीं है, ऐसी जिनदीक्षा होती है, जैसा कि सर्वेज्ञ देवने कहा है। 


उवसग्ग-परीसहसहा णशिजणदेसे हि शणित्व अ्रच्छेद । 
सिलकट्टू भूमितले सब्वे आरुहइ सब्वत्थ ॥४६॥ 


जिसमें उपसरग ओर परीषहोंकों सहा जाता है, उसको धारण करने 
वाला मुनि सदा निर्जन प्रदेशमें रहता है और सर्वत्र शिला, काछ्ठ या 
भूमितलपर सोता उठता और बैठता है । 


पसु-महिल-संदसंग॑ कुसीलसंगं ण॒ कुणइ विकहश्रो | 
सज्फाय-माणुजुता पव्वजा एरिसा भणिया ॥४७) 
जिसमें पशु स्त्री, नपुंसककी संगति और व्यभिचारियोंकी संगति 
नहीं की जाती, और न स्त्री आदिकी खोंटी कथाएँ की जाती हैं, तथा 
जिसमें स्वाध्याय ओर ध्यानमें तन्‍्मय होना होता है, ऐसी जिन दीक्षा 
कही गई है । ५8 ५ ए 


१ -लतुसमत्त- ग०। २. भूमितिणे, ग०, ऊ० । 





६६ > प्राश्ंद्संग्रह “८ 


'तब-बय-गुणेदि खुद्धा संजम-सम्मत्तगुशविश्युद्धा य | 
सुद्धा गुणेहिं सुद्धा पव्वजा एरिसा मणिया ॥य। 
जो तप, ब्रत और गुणोंसे शुद्ध है, संयम और सम्यक्त्व गुजसे 
अत्यन्त निर्मेल है, तथा दीक्षाके गुणोंसे शुद्ध हे, ऐसी शुद्ध जिनदीक्षाः 
कही गई है । 
एवं आयसशागुणपब्वज्जंता बहुविसुद्धसम्मत्त | 
शिग्गंये जिशमग्गे संखेवेणं जहाखाद॑ ॥४६॥ 


इस प्रकार अत्यन्त बिशुद्ध सम्यग्दर्शनसे सहित निम्न न 
जैनमार्गमें जैसा कहा है उसी श्रकारसे आयतनसे लेकर प्रत्रज्या पयन्त 
गुणोंका यहाँ संक्तेपसे कथन किया | 


रूवत्थं सुद्धत्यं जिशुमग्गे जिशवरेहि जह भणिय॑ । 
भव्यजणबोहरास्थं छुक्कायहियंकर उत्त ॥६०॥ 


जिनवर भगवानने जैन मार्गमें आत्माकों शुद्धिके लिये निम्नन्‍्थ 
रूपका जैसा कथन किया है, भव्य जीवॉको सममानेके लिये छे कायके 
जीवोंका हित करने वाले उस निर्मन्थ रूपका यहाँ बैसा ही कथन किया 
गया है | 
'सदृविकारों हूश्रो भासा'सुतेसु ज॑ जिशे कहियं | 
सो तह कहिय॑ णा'शं सीसेश भदबाहुस्स ॥६१॥ 


शब्दके विंकारसे प्रकट हुआ जो ज्ञान जिनेन्द्र देवने भाषात्मक- 
सूत्रोंमे कहा है, भद्बाहुके शिष्य म्ुक इन्दकुन्दने चह ज्ञान बेसा ही 
यहाँ कहा है। 
वारसअ्रंगवियारं चउदसपुव्बंगविउलवित्यरणं | 
सुयणाशि भदबाहू गमयगुरू भयवश्नो जयल ॥६२॥| 


बारद अंगोंके ज्ञाता ओर चोदद पूर्वोकां विपुल विस्तार फरने बाले 
गमक गुरु श्रुतज्ञानी भगवान भद्गबाहु जयबन्त हों ।' 


१. यह गाथा आए प्रतिमें नहीं है। २. श्रायत्तगुणापर्ज्जता; ग० 


ऊ० | हे. सदृवियारू हुड ( शब्दविकारोदभूतं ) ग० | ४. -जुत्त सु ग० [ 
भू. णाय॑, ऊ० | 


७, आामण्य-अधिकार 


एवं परशमिय सिद्ध जिणवरवसहे पुणो पुणो समणे। 
पडिबजदु सामएणं जदि इच्छुदि दुकखपरिमोक्ख || [ प्रब० ३, < ] 


इस प्रकार जिनवरोंमें श्रेष्ठ अरहन्तोंको, सिद्धोंकी और श्रमणोंकों 
बारंबार नमस्कार करके, यदि कोई दुःखसे छूटना चाहते हैं तो श्रामण्य 
( मुनिधर्म ) को स्त्रीकार करें । 


श्रामण्य स्वीकार करनेसे पूर्व क्या करना चाहिये 


आपिच्छु बंधुवग्गं विमोचिदों गुरु-कलत्त-पुत्तेहिं। 

झासिज गणाण-दंसणु-चरित्त-तव-वीरियायारं ॥ 

समणु गणि गुणड़' कुलरूवबयोविसिट्र॒मिट्रदरं। 

सप्रणेहि त॑पि पणदो पडिच्छ मं चेदि अ्रणुगहिदो॥ [प्रव० ३, २-३] 


बन्धुवर्गसे पूछकर और गुरुजन स्त्री पुञ्र॒ बगेरहसे छुटकारा पाकर, 

ज्ञानाचार दशनाचार चारित्राचार तपाचार ओर वीयाचारसे युक्त ऐसे 
श्रमण आचार्थके पास जावे जो गुणवान्‌ हों, कुल रूप और योग्य 
अबस्थासे विशिष्ट हों तथा अन्य श्रमणोंकोी अतिग्रिय्र हों। जाफर उन्हें 
नमस्कार करे ओर कहे भगवन्‌ | मुझे श्रामण्य पद प्रदान करें। तब 
आचायेसे अनुगृहीत हुवा वह । 

णाहं होमि परेसि ण मे परे श॒त्यि मज्कमिह किंचि। 

इंदि णिच्छिदो जिदिंदो जादो जधजादरूबंधरों ॥ [ प्रव० ३, ४ ] 


'मैं दूसरोंका नहीं हूँ. ओर न दूसरे द्रव्य मेरे हैं, इस लोकमें मेरा 
कुझु भी नहीं है, ऐसा निश्चय करके बह जितेन्द्रिय-इन्द्रियोंको 
जीतनेवाला, जिस रूपमें उसने जन्मलिया था उसी नग्न रूपका धारी 
हो जात है । 

अमणका दन्यलिंग और सावल्िंग 
जधजादरूबजादं उप्पाडिदकेसमंसुर्ग सुद्ध 
रहिदं॑ हिंसादीदो अ्रप्पडिकम्म॑ हवदि लिंग॑ || 


सन 


ध्ष्र - प्रान्ततसंग्रह - 


मुच्छारम्भविमुक्क॑जुत्तः उवजोगजोगदुद्धीहिं। 
लिंगं ण्‌ परावेक्खं श्रपुणब्मवकारणं जेरहं | [ प्रव० ३, ५-६ ] 


मुनिका यथाजात नंग्न रूप शिर ओर दाढ़ीके बालोंके लोंचसे युक्त 
हिंसा आदि पापोंसे रहित ओर शरीरकी संभाल वगेरहसे रहित निम्मेल 
द्रव्यलिंग होता है। तथा मम भाव और आरम्भसे रहित, उपयोग 
आर मन वचन कायको शुद्धिसे सहित, परकी अपेक्षा न करनेवाला और 
पुनजग्म धारण न करनेमें कारण ऐसा भावलिंग होता है। ये दोनों 
जैन लिंग हैं। 


आदाय तंपि लिंगं गुरुणा परमेण त॑ ण्मंसित्ता | 
सोच्चा सबदं किरियं उ्वद्धिदों होदि सो समणो ॥ [ प्रव० ३, ७ ] 


उत्कृष्ट गुरुसे उक्त लिंगको धारण करके ओर उन्हें नमस्कार करके 
फिर ब्रत सहित क्रियाओंकीं सुनकर, मुनिपदमें स्थित होता हुआ वह 
अमण हो जाता है । 
अह्ाईस मूलगुण 
वबदसमिदिंदियरोधो लोचावस्सयमचेलमण्हाणं | 
खिदिसयणमदंतव्ण ठिदिभोयणमेगभत्तं च॥ 


एदे खलु मूलगुणा समणाणं जिणवरेहिं परणत्ता । 
तेसु पमत्तो समणो छेदोवद्वावगों होदि ॥ [ प्रव० ३, ८-६ ] 
पाँच महाव्रत, पाँच समिति, पाँच इन्द्रियोंका निरोध, केशलोंच, छो 
खावश्यक, नग्नरूप, स्नान न करना, प्रथिवीपर शयन, दन्तघावन न 
करना, खड़े होकर भोजन करना और दिनमें एक बार भोजन करना, ये 
श्रमणोंके मूल गुण जिणवर भ्रगवानने कहे हैं। जो श्रमण इन मूल 
गुणोमें प्रमाद करता है बह छेद्रोपस्थापक होता हे अर्थात्‌ उसे व्रतोँको 
छेदकर पुनः ध'रण करना होता है। 
दीक्षाचायंकी तरह निर्यापकाचाय भी होते हैं 


लिंगगहणे तेसिं गुरु त्ति. पव्बज्जदायगो होदि | 
छेदेसु श्र बट्गा सेसा णिज्ञावगा समणा ॥ [ अब० ३, १० ] 


उन श्रमणोंके श्रसश॒ लिंग बहण करनेके समय जो आचार्य दीक्षा 


>- ७. श्रॉमरुंथ अधिकार - ६६ 


देता है बह गुरु होता है और छेद होने पर जो श्रमण छिल्न संयमंको 
युनः धारण कराते हैं वे सब निर्यापकाचार्य कहे जाते हैं । 


दिल्न संयमको पुनः जोडनेकी विधि 


पयदम्हि समारद्रे छेदो समणस्स कायचेद्रम्हि | 

जायदि जदि तस्स पुणो आालोयणपुब्विया किरिया ॥ 
छेदपउत्तो समणो समण ववहारिणं जिशमदसण्हि । 
आसेन्जालोचिता उवदिट्ठ' तण कायव्ब ॥ [प्रव० ३, ११-१२] 


[ संयमका छेद दो प्रकारसे होता है - एक वहिरंग रूपसे, दूसरा 
अन्तरंग रूपसे ] यदि श्रमण अन्तरंगसे संयममें सावधान है और 
सावधानता पूर्वक आरम्भ की गई किसी शारीरिक चेष्रमें उसका संयम 
भंग हो जाता है तो आलोचमता पूर्वक शास्त्रोक्त क्रियाके दवा ही उसका 
प्रतिकार हो जाता है क्यों कि यहाँ अन्तरंग छेद नहीं है । 

किन्तु यदि अन्तरंग रूपसे संयमका छेद हुआ हो तो उस श्रमणको 
जैन मार्गकी व्यावहारिक क्रियाओँमें चतुर किसी श्रमणके पास जाकर 
अपने दोषोंको सरलतासे निवेदन करना चाहिये और वह जैसा कहें 
वैस। करना चाहिये । 


संयम भंगसे बचनेका उपदेश 


अधिवासे व विवासे छेदविहूणों भवीय सामण्णे | 
समणो विहरदु शणिच्चं परिहरमाणों सित्रंघाणि ॥ [प्र4०३,१३॥ 


अधिकृत गुरुकुलमें रहते हुए श्रथवा गुरुरहित स्थानमें रहते हुए, 
संयमके भंगसे बचते हुए ही श्रमणको सदा पर द्रव्योंमें अनुरागकोी टालते 
हुए श्राभण्य पदमें विहार करना चाहिये | [ आशय यह है कि भ्रमण 
अपने गुरुओंके पास रहे या अन्य जगह रहे, परन्तु सर्वत्र उसे दृष्ट-अनिष्ट 
विषयोंसे सम्बन्ध नहीं रखना चाहिये क्‍योंकि पर द्रव्यका सम्बन्ध हीं 
संयम भंगका क रण होता है । ] 


चरदि शिवद्धों शिच्चं समणो णाणम्मि दंसणमुहम्मि । 
प्यदो मूलगुणेसु य जो सो पडिपुस्णसामण्णों ॥ [अब० ३,१४] 


जो अश्रमण नित्य ही अपने ज्ञान और दर्शन वगेरहमें लीन होंतो 


१०० - आश्रतसंग्रह - 


हुआ मूल गुणोंमें सावधान होकर प्रवृत्ति करता है उसका श्रामण्य 
( मुनि धर्म ) परिपूर्ण होता हैं अर्थात उसका संयम भंग नहीं होता । 


भत्ते वा खमशे वा आवसधे वा पुणो विहारे वा । 
उवधिम्हि वा णिबद्ध णेच्छदि समशम्हि विकधम्हि ॥| 


भोजनमें अथवा उपवासमें, निवासस्थानमें अथवा पिहारमें, परिग्रहमें 
अथवा अन्य मुनियोंमें, और विकथाओंमें श्रमण र'गपूर्वक सम्बन्धको 
पसन्द नहीं करता । [ सारांश यह है कि आगम विरुद्ध आहार विहारका 
निषेध तो पहले ही कर दिया गया है। मुनि होने पर योग्य आहार 
बिहार वगेरहमें भी ममत्व नहीं करना चाहिये ]। 


छेदका स्वरूप 


अपमत्ता वा चरिया सयणासण॒ठाणचंकमादीसु | 
समरास्स रुब्वकाले हिंसा सा संतत्तिय ज्ञि मदा ॥ [प्रव० ३ १६] 


श्रमणकी सोने, बैठने, खड़े होने और चलने आदिसें जो असाव- 
धानता पूर्वक प्रवृत्ति हे, वह सदा अखण्डित्त रूपसे हिंसा मान। गई है। 


मरदु व जियदु जीवो श्रयदाचारस्स णिच्छिदा हिंसा । 
पयदस्स ण॒त्थि बंधो हिसामेत्तेश समिदस्स || [ प्रव० ३, १७ ] 


जीव मरे अथवा जीवित रहे, जो अयत्नाचारी है--सावधानता 
पूवेक प्रवृत्ति नहीं करता, उसको हिंसा अवश्य होती है। और जो 
समितियोंका पालक ओर यत्नपू्बक प्रवृत्ति करनेवाला है, बाहरमें 
जीवधात हो जाने मात्रसे उसे हिंसाजन्य बन्ध नहीं द्वोता। [ सारांश 
यह है कि बाह्य हिंसा हो या न हो, किन्तु अन्तरब्ञमें हिंसाका भाव होने 
पर हिंसा नियमसे होती है ]। 


अयदाचारो समणो छस्सु वि कायेसु वधकरों त्ति मदो । 
चरद जद॑ जदि शणि्च॑ कमल व जले शिरुवलेवो ॥ [प्रव०३,१८] 
जो भ्रमण अयत्नाचारी है वह छद्दों का्योंके जीबोंका धातक माना 
गया है। किन्तु यदि बह सबेदा सावधानता पूबंक प्रबृत्ति करता हें तो 
जलमें कमलकी तरह कर्मबन्धरूपी लेपसे रहित होता है । 


- ७, आमरण्य अधिकार - १०१ 


परिभह प्रन्तरंग छेदका कारण है 


हवदि व ण्‌ हवदि बंधो मदम्हि जीवेडथ कायचेट्रम्दि | 
बंधो घुवम॒वधी दो इदि समणा छुंड्डिया सब्बं || [ प्रव० ३,१६ |] 


अ्रमणके श्धरीरिक क्रिया करनेसे किसी जीवके सर जानेपर कर्मबन्ध ह 
डोता भी है ओर नहीं भी होता । किन्तु पत्मिहसे बन्ध अवश्य होता है 
इसलिये श्रमण समस्त परिय्रहको छोड़ देते हैं । 


णु हि शिरिवेक्वो चागो ण॒ हृवदि भिक्खुस्त आसयविसुद्धी । 
अविसुद्धस्स य चित्ते कहं रु कम्मक्खश्रों विहिश्रो || [प्रब०३,२० ] 


यदि परिप्रहका त्याग सबथा निरपेक्ष न हो तो श्रमणके चित्तकी 
बिशुद्धि नहीं होती । ओर जिसका चित्त निर्मल नहीं है उसके कर्मोंका 
नाश कैसे हो सकता है ? 
इसीको स्पष्ट करते हैं 


किध तम्हि शात्यि म॒ुच्छा णारंभो वा अ्र्सजमो तस्स। 
तथध परदव्बम्मि रदो कधमप्पाणं पसाधयदि ॥ [ प्रब० हे, २१ ] 


परिग्रहके होते हुए उस श्रमणके ममत्व परिणाम, आरम्भ ओर 
असंयम कैसे नहीं हे ? तथा परबस्तुमें लीन होनेके कारण वह अपनी 
आत्माका साधन कर केसे सकता है ? [ सारांश यह है कि परिग्रहको 
सर्वथा छोड़ना ही चाहिये ]। 
अनिषिद्ध परिग्रह 
छेदो जेण ण विज्जद गहणविसग्गेसु सेवमाणुस्स । 
समणो तेणिह बट्टदु काल खेत वियाणित्ता | [ प्रव० ३, २२ ] 
जिस परिपहके ग्रहरा करने अथवा छोड़ने पर, डस परिग्रहका सेवन 
करने वाले श्रमणके संयमका छेद नहीं होता, काल और देशको जानकर 
इस लोकमें वह श्रमण उस परिप्रहको स्‍्वं|कार करे | 
अप्पडिकुट्ट' उवर्धि अपत्थरणिज्न श्रसंजदजगेहिं | 
मुच्छादिजणणरहिदं गेरहदु समशो जदि वि श्रप्पं ॥ [प्रव० ३,२३] 
जो परिप्रह बन्धका कारण नहीं है, संयमके सिवाय अन्य किसी 
काय्रमें उसका उपयोग न होनेसे असंयमी लोग जिसे नहों माँग सकते, 


१०२ - प्राभ्ुतसंग्रह - 


तथा जो ममत्व भाव उत्पन्न नहीं करती, ऐसी परिग्रहकोी भ्रमण ग्रहण 
करे । किन्तु इससे विपरीत थोड़ी भी परिग्रह प्रहण न करे | 


उत्सर्ग मार्ग ही वास्तविक है 


कि किचण त्ति तक्‍क॑ अ्रपुणब्भवकामिणोध देहे वि | 
संग सि जिणवरिंदा णिप्पडिकम्मत्तमुद्रिद्वा ॥ [ प्रव० ३, २४ | 


पुनर्जन्मको न चाहने वाले मुमुक्षको अपने शरीरमें भी यह परिग्रह्‌ 
है? ऐसा मानकर जिनवर भगवानने उपेक्षा करनेका ही उपदेश किया है | 
ऐसी स्थितिमें यह विचार होता है कि कया कुछ परिग्रह है ! [ आशय 
यह है कि जब शरीरकों भी परिप्रह मानकर उसकी भी उपेक्षा करनेका 
उपदेश पाया जाता है तब मुसुछुके लिये अन्य परिग्रहको प्रहण करनका 
तो प्रश्न ही नहीं है ]। 
अपवादरूप परिग्रह 
उबयरणं जिशमगणे लिंगं जहजादरुूखमिदि भणिदं | 
गुरुवयर्ण पि य विशुश्रो सुत्तज्कयणं च णिद्दिट्ठ| ॥ [प्रव० ३, २५] 
जैन मार्गमें नग्न दिगम्बर रूप द्रव्यलिंग, गुरुके वचत, विनय रूप 
परिणाम और परमागमसका पठन ये चार उपकरण कहे हैं। [ जो परिप्रह 
अपवाद रूपसे मुनिधर्मके पालनमें सहायक होती है उसे उपकरण कहते 
हैं । निश्चये जैन मार्ग ये चार ह! उपकरण मुनिके लिये ग्राह्य हैं ]। 


श्रमणकों कैसा होना चाहिये 

इहलोगशणिरावेक्खो अप्पडिबद्धों परम्मि लोयम्मि। 

जुत्ताहरविहारों रहिदकसाओं हवे समणो ॥ [ प्रव० ३, २६ |] 
.. अ्रसण ख्याति पूजा लाभरूप इस लोककी इच्छाओंसे रहित होता ' 
है, पर लोककी भी अभिलाषा नहीं रखता अर्थात्‌ तपश्चरण करनेसे 
परलोकमें देवांगना वगैरह सिलती हैं, यह भावता उसके नहीं होती 
उसका आहार विहार युक्त होता है और वह कपषायसे रहित होता है। 

युक्त आहार अनाहार ओर युक्त विहार अ-चिहार ही है-- 

जस्स अणेसणमण्रा तंपि तबो तप्पडिच्छुगा समणा। 

अश्ण मिक्‍खमणुसणशमध ते समणा अणाहारा | [ प्रव० ३. २७ | 


- ७. श्रामस्य अधिकार - श्ण्रें 


जिस अमणका आत्मा समस्त भोजनोंकी इच्डासे रहित होनेके 
कारण निराद्दारी है अर्थात्‌ उपबासी है, उसके लिये तो बह निराहार ही 
तप हैं। उस निराहुर अवस्थाके अमिलाषो जो श्रमण एघणा दोषोंसे 
रहित अन्य सिक्षा प्रहण करते हैं वे आहार करते हुए भ, निराद्दारी हैं । 


केबलदेहो समणो देंहे वि ममत्तरहिदपरिकम्पो। 
आजुत्तो तं॑ तबसा अशिगूहिय अप्यणो सर्ति ॥ [ प्रव* ३, २८ | 


श्रमणके केवल एक शरीररूप ही परिप्रह होती है और उस शरीरमें 
भी उसे समत्व नहीं होता । तथा अपनी शक्तिको न छिपाकर वह उस 
शरीरको तपस्यामें लगाता है। [ सारांश यह है कि जो देहके सिवाय 
शेष सब परिग्रह को छोड़ देता है ओर शरीरमें भी ममत्व नहीं रखता 
तथा उसे तपमें लगाये रखता है. वह मुनि युक्त आहार विहार वाला 
होता है ]। 
युक्ताहारका स्वरूप 
एक्क खलु तं भत्तं अ्रप्पडिपुण्णोदर जहालडं । 
चरण मिक्‍्खेण दिया ण रसावेक्खं ण्‌ मधुम॑सं || [प्र३०३,२६] 


श्रमणका आहार युक्ताहार है क्‍योंकि प्रथम तो श्रमण दिनरातमें एक 
ही बार भोजन ग्रहण करते हैं । दूसरे, पेटभर भोजन नहीं करते । तीसरे, 
जैसा कुछ मिल जाता है उसे ही ग्रहण कर लेते हैं । चौथे, भिक्षाचारके 
द्वारा अहण करते हैं। पाँचवें, दिनमें ही भोजन करते हैं । छठे, रसकी अपेक्षा 
नहीं रखते, सरस विरस भोजनमें समचित्त होते हैं और मघु मांसको 
ग्रहण नहीं करते। [ सारांश यह हे कि इस प्रकारका आहार ही 
तपस्थियोंका युक्ताहार है जो इसके बिपरीत है बह युक्ताहार 
नहीं है । ] 

उत्सर्ग और अपवाद मार्गमें एकरूपता होनी चाहिये -- 


बालो वा बुड्ढो वा सममिहदों वा पुणों गिलाणो वा । 
चरियं चरदु सजोग्गं मूलच्छेदो जघा ण॒ हवदि ॥| [ प्रव० ३,३० ] 


भ्रमण बालक हो, अथवा बृद्ध हो, अथवा श्रमसे थका हुआ हो, 
खथवा रोगी हो, उसे अपने योग्य चर्याका पालन इस प्रकार करना 
चाहिये जिससे मूल संयमका घात न हो । 


२०४ > प्राश्वतसंप्रह - 


आदारे व बिहारे देसं काल सम॑ खमं उवधि। 
जाणित्ता ते समणो ब़ट्टदे बदि अ्र्पलेवी सो || [ प्रव० ३,२१] 


यदि वैसा करनेसे थोड़े ही पापसे लिप्त होता है तो बह भ्रमण देश, 
काल, मार्ग बगैरहका श्रम, उपबास आदि करनेकी शक्ति ओर शरीर रूप 
परिम्हको जानकर ही आहार ओर विहारमें प्रश्नत्ति करता हे । [ आशय 
यह है कि देश कालको जानने वाला भी श्रमण बचपन, बुढ़ापा. रोग 
आादिके कारण यदि आहार विहारमें प्रवृत्ति करता है तो आ।चारमें 
थोड़ी शिथिलता शआनेसे थोड़ेसे पापसे तो लिप्त होता ही है इसलिये 
उत्सर्ग मार्ग श्रेष्ठ है। किन्तु ऐसा करनेसे थोड़ा ही तो पाप होता है 
इसलिये अपवाद मार्ग श्रेष्ठ है क्योंकि थोड़ेसे पापफे भयसे यदि वह 
आहार विहारमें प्रवृत्ति नहीं करता तो उसे अति कठोर आचरणके द्वारा 
मर कर स्वर्गमें जन्म लेना पड़ेगा और तब उसका सब संयम नष्ट हो 
जायेगा। अतः अ्रपवाद निरपेक्ष उत्सग् श्रेष्ठ नहीं है । तथा देशकालको 
जानने वाला कोई श्रमण यदि बचपन, बुढ़ापा, थकाबट, रोग आदिके 
कारण शआहार बिहारमें स्वेच्छाचारी बनकर असंयमी जनोंकी तरह 
प्रवृत्ति करता है तो उसको महान पापका बन्ध होता है तथा बह 
॥2 भ्रष्ट हो जाता है। अतः उत्सगें निरपेक्ष अपवाद भी श्रष्ठ 
नहीं है )। 


श्रमणको शास्त्राभ्यासी होना चाहिये --- 


एयगागदो समणो एयर्गं शिच्छिदस्स अत्थेतु 
णिच्छित्ति श्रागमदो श्रागमचेट्टा तदो जेट्ठा ॥ [ प्रव० ३,३२ ] 


श्रमण एकाग्रचित्त होता है। ओर एकामग्रचित्त वही होता है जिसे 
ध्र्थोका निश्चय होता है। तथा अर्थोका निश्चय आगमसे होता है 
इसलिये आगमका अभ्यास करना ही श्रमणका मु ॒य कार्य है । 
आगमहीणो समणो णुवष्पाणं परं॑ वियाणादि | 
अविजाणंतो श्रट्ट खवेदि कम्माणि किध भिकखू॥ [प्रव० ३,३२३] 
आगमके ज्ञानसे रहित श्रमश न अपनेको जानता है और न परको 


जानता है। ओर आत्मादि पदार्थोंकों बिना जाने भिन्लु कर्मोंका केसे 
विनाश कर सकता है । 


- ७. आमण्य अधिकार - । १०फ, 


आशम ही साथुके नेत्र हैं... 
आगमचक्खू साहू इंदियचक्खूणि सब्बभूदारि | 
देवा य ओहिचक्खू सिद्धा पुण सब्वदों चक्खू || [ प्रव०१,३४ ] 
साधुके नेत्र आगम हैं, समस्त प्राणियोंके नेत्र इन्द्रियाँ हैं। देवों 
का नेत्र अबधि ज्ञान है, और सिद्धोंके तो सब आओरे नेत्र ही नेत्र हैं । 
आगम रूपी नेतन्नसे सब दिखाई देता है -- 
सब्वे ग्रागमसिद्धा श्रत्था गुणपजएहिं चित्तहिं। 
जाणंति श्रागमेण हि पेच्छित्ता ते वि ते समणा ॥ [प्रवः ३.३५] 
अपने अनेक गुण-पर्यायोंके साथ सभी अर्थ आगमसे जाने जाते हैं । 
उन पदार्थों को वे श्रमण भी आंगमके द्वारा देखकर ही जानते हैं । 
आगमके बिना संयम नहीं-- 
श्रागमपुब्वा दिट्टी ण॒भवदि जस्सेह संजमों तस्स। 
शत्यीदि मणदि सुत्त श्रसंजदो होदि किध समणो ॥ [प्र०१,३६ 


“इस लोकमें जिसके शास्त्रज्ञान पूर्वक सम्यग्दशैन नहीं होता उसके 
संयम भी नहीं होता” ऐसा आ्ञागम कहता है। और जो अरुयमी है वह 
भ्रमण कैसे हो सकता है ? 

आगमज्ञान, तत््वार्थ अद्वान और संयसके बिना मोक्ष नहीं-- 
ण॒ हि आगमेण सिज्कदि सहृहणण जदि वि शत्यि श्रत्थेसु । 
सइृहमाणो अत्ये असंजदो वा ण॒ णिव्वादि ॥ [ प्रव० ३े,३७ | 
यदि जीवादि पदार्थोंका श्रद्धान नहीं है तो आगमके जाननेसे भी 
मुक्ति नहीं होती । अथवा जीवादि पदार्थोंका श्रद्धान होते हुए भी यदि 
असंयमी है तो भी मुक्ति नहीं होती । 
ज्ञानी और अशाीमें अन्तर 
ज॑ अण्णाणी कम्मं लवेदि भवसयसहस्सकोडीहिं .। 
त॑ णाणी तिहिं गुत्तो खबेदि उस्सासमेत्तेण || [ प्रब० ३,३१८ | 
अज्ञानी लाखों करोड़ों मत्रोंमें जितने कर्मका क्षय करता है, उस कमेको 
तीन गुप्रियोंका पालक ज्ञानी एक उच्छूबास सात्रमें क्षय कर देता दे । 


१०६ > आसर्तसंग्रह - 


. परिग्रहीको लोक नहीं-+- 


परसासुष्रमाणं वा मुच्छा देहादिएस जर्स शुष्षे | 
ब्िज्जदि जदि सो. सिद्धि रा लहददि सबम्बागमधरोः जि ॥ [प्रव०३,३६॥) 


जिस पुरुषका शरीर आंदिमें यदि एक अणुके बराबर औ ससत्व 
है तो समस्त आगमोंका जाननेवाला. होनेपर भरी बह मुक्तिको प्राप्त 
नहीं करता । 


ऐसा श्रमण ही संयमी है-- 


पंचसमिदो तिगुत्तो पंचेंदियसंवुद्धों जिदकसाओ । 
दंसशणाणसमग्गो समणो सो संजदो भणिदो || [ प्र३०३,४० ] 


जो भ्रमण पाँच समितियोंका पात्ञक है, तीन गुप्तियोंसे सुरक्षित है, 
पाँचों इन्द्रियोंके विषयोंसे विरक्त है, कपायोंको जीतनेबवाला है ओर 
सम्यग्दर्शन सम्यग्ज्ञानसे पर है, उसे संयमी कहा है । 


श्रसणका स्वरूप 


समसत्तबंधुवग्गो समसुहृदुक्खों पसंसिंदसमों । 
ममलोटडुकंचणो पुण जीविदमरणे समो समणो || [प्रव०४,४१ 


जो शत्रु और बन्धु-बान्धवोंमें समान हैं, सुख और दुःखमें समान हैं 
दा ओर प्रशंसामें समान हैं, पत्थर ओर खुवर्णमें समान है. तथा 
जीवन और मरणतमें समान हैं, वही श्रमण है । 


दंसराणाणचरित्तेसु तीसु जुगवं समुद्विदो जो दु । 
एयमागदो त्ति मदो सामण्णं तस्स पडिपुरशं || [प्रव० ३:४२] 


जो सम्यर्दर्शेन सम्याज्ञान और सम्यक चारित्र इन तीनों भावोंमें 
एक साथ तत्पर है बह एकाग्रचित्त साना गया है और उसीका श्रामण्य 
( मुनिधमम ) परिपण होता है। [ पहले गाथा ३२ में श्रमणको एकाग्र- 
गत कहा था । यहाँ एकाग्रगतका खुलासा किया है ] | 


मुज्कदि वा रज्जद घा दुस्सदि वा दव्वमण्णमासेज्ज | 
जदि समणो अण्णाणी बज्कदि कम्मेहिं विविहेष्दिं| [प्रव० ३,४२३ 


यदि श्रमण परद्रव्यको लेकर मोह करता है अथबा रागः करता हे 
अथवा द्वंप करता है तो वह अज्ञानी अनेक प्रकारके कर्मसे बेधता है । 


>- ७, आमण्य अधिकार - १०७" 


झट सु जो ण्‌ मुज्कदि ण॒ हि रज्जदि णेव दोसमुबयादि । 
समणो जदि सो शणियदं खवेदि कम्माणि विविह्मणि | [प्रव०३,४४] 


जो श्रमण यदि परपदार्थोमें मोह नहीं करता, राग नहीं करता और 
न हंष करता हे, तो बह श्रमण निश्चित रूपसे अनेक कर्मोंका क्षय. 
करता है । 
अ्रमणके दो भेद 


समणा सुदूघुवजुत्ता सुहोवजुत्ता य होति समयम्हि। 
तेसु वि सुद्घुबजत्ता श्रणासवा सासवा सेसा ॥ [ प्रव०३, ४५ ] 


आगममें श्रमण दो प्रकारके कहे हैं--एक शुद्धोपपोगी और एक- 
झुभोपयोगी । इन दोनोंमें भी झुछयोपयोगी श्रमण कर्मोके आख्बसे 
रहित होते हैं ओर बाकीके सब शुभोपयोगी भ्रमण कर्मोके आर्रववाले . 
होते हैं | अर्थात्‌ समस्त शुभ अशुभ संकल्प-विकल्पोंसे रहित होनेके 
कारण शुद्धीपयोगी श्रमशोंके कर्मोका आख्रव नहीं होता। बाकीके 
शुभोपयोगी श्रमणोंके यद्यपि मिथ्यात्व और विषय कपायरूप अशुभ 
आखब नहीं होता किन्तु पुण्य कर्मका आख्रव तो होता ही हे । 


शुभोपयोगी श्रमणका लक्षण 


अरहंतादिसु भत्ती बच्छुलदा प्रयणाभिजुत्तेु । 
विज्जदि जदि सामण्णे सा सुहजुत्ता भवे चरिया ॥| [प्र३०३,४६॥] 


यदि साधुपदमें अहंन्त सिद्धोंमे भक्ति और आचार्य उपाध्याय 
साधुओंमें वात्सल्य भाव रहता है तो साधुकी वह चर्या शुभोपयोगसे 
युक्त है। 
शुभोपयोगी श्रमणोंकी प्रवृत्ति 
वंदण-णमंसणेहिं अब्भुट्टायाणुगमशणपडिबत्ती | 
समणेसु समावणओ ण्‌ खिंदिदा रायचरियम्हि || [प्रव० ३,४७] 


श्रमणोंको आता हुआ देखकर वन्दना नमस्कारपूर्वक उठकर खड़ा 
होना, उनके पीछे-पीछे चलना, उनका आदर तथा उनका श्रम दूर करना, 
ये कार्य सराग चारित्र अवस्थामें निषिद्ध नहीं है । अर्थात्‌ श॒ुद्धोपयोगके 
साधक किन्तु शुभोपयोगमें लगे हुए साधुओंकी रत्नत्नयके आराधक महा- 
मुनियोंमें इस प्रकारको प्रवृत्ति उचित ही हे । 


्ण्प > प्राभृतसंप्रह - 


दंसणणाणुबदेसो सिस्सबाहणं च पोसरां तेहिं। 
चरिया हि सरागाणं जिशिंदपूजोवदेसों य || [ प्रव० २,४०८ ] 


सम्यग्दर्शन और सम्यरक्षानका उपदेश देना, रब्रत्रयके आराधनकी 
शिक्षा प्रहण करनेवाले शिष्योंको अपने पास रखना, उनके खाने-पीनेकी 
चिन्ता करना तथा जिनेन्ध प्रजा वगेरहका उपदेश देना ये सब सराग 


चस्त्रिके धारी श्रमणोंकी चर्या है । 
उबकुणदि जो वि णि््च चादुव्वस्ण॒स्स समणुसंघ्स | 
कायविराधणरहिदं सो वि सरागणधाणो से ॥ [ प्रव« ३,४६ | 
जो भी भ्रमण ऋषि, यति, मुनि और अनगारके भेदसे चार प्रकारके 
अमणोंके संघका, छ कायके जीवोंकी तिराधना न करते हुए सदा उपकार 
करता है बह मो सरागचारित्रवाले श्रमणोंमें प्रधान होता है । 
संयमकी विरोधी प्रवृत्ति 
जदि कुणदि कायखेदं वेज्जावब्त्थमुज्जदों समणो। 
ण॒ हवदि हवदि अगारी धम्मों सो सावयाणं से || [प्रव० ३. ४०] 
यदि श्रमणोंकी वेयावृत्यमें तत्पर हुआ कोई श्रमण छै कायके जीबोंकी 
बिराधना करता है तो वह श्रमण नहीं है, ग्रहस्थ हैं, क्योंकि ले कायके 
जीवॉकी विराधना करके धर्म करना श्रावकोंका कार्य है, साधुओंका नहीं | 
उपकार कैसे करे 
जोण्द्ााणं ण्रिवेक्लख सागारणगारचरियजुत्ताणुं | 
अगुकंपयोवयार बुब्बदु लेवो जद वि श्रप्पो ॥ [प्रव० ३,५१ | 
गृहस्थ अ वा मुनिक्ी चयसे युक्त जैनोंका, ख्याति लाभ पूजा 


००४ के ते म्क 
धगेरहकी इच्छा न रखते हुए दया भावसे उपकार करो, भले ही उसमें 
ओड़ा-सा पाप भी हो । 


उपकार कब करे 
रोगेण वा छुधार तण्हाएं वा समेण वा रूढ | 
दिट्ठा समण साहू पडिवज्जदु थ्रादसत्तीए ॥ [ प्रव० ३,४२ 


रोगसे, श्रथवा भूखसे, अथवा प्याससे, अथवा मार्ग उपवास बगैरहके 
अमसे पीड़ित श्रमणकों देखकर साधु अपनी शक्तिभर उसकी सेवा करे ! 


- ७. श्रासण्य अधिकार - १०६: 
अज्ञानी जनोंसे बोलनेका नियम 


वेज्जावश्चशिमित्तं गिलाणगुरुवालबुडडसमणाणं | 
लोगिगजणसंभासता ण॒ शिंदिदा वा सुहोवजुदा ॥ [अब०३,५३] 


रोगी, गुरु, वालक ओर वृद्ध श्रमणोंकी वयावृत्यके लिये लौ किक जनेकि- 
साथ झुभोषयोगको लिये हुए बातचीत करना निषिद्ध नहीं है । [ सारांश 
यह है कि जब कोई झुभोपयोगवाला आचार्य किसी सरागचरित्र अथवा 
बीतराग चारित्रके धारी मुतिकी वयाश्वत्य करता है तब उस वैयावृत्यके- 
लिये लोकिक जनोंके साथ बातचीत करता है, शेष समयमें नहीं ]। 


उक्तचर्या श्रावकोंका मुख्य कर्तव्य दै--- 


एसा पसत्थभूदा समणाणं वा पुणो घधरत्थाणं | 
चरिया परेत्ति भणिदा त्ताएव परं लद्दि सोकख॥ [प्रव०३,५४) 


.. यह प्रशस्तरागरूप चर्या श्रमणोंके होती है ओर गृहस्थोंके भी. 
हँ!ती है। किन्तु श्रमण के मुख्य रूपसे होती हे ऐसा परसागससें कहा 
है । गहस्थ लोग उस शुभोपयोग रूप चर्यासे ही मोक्ष सुख प्राप्त करते हैं ।. 


पात्र भेदसे शुभोपयो गके फलमें भेद 


रागो पसत्थभूदों वत्थुविसेसेण फलदि बिवरीद॑ | 
गाणाभूमिगदाणिह बीजाणिव सस्सकालम्हि ॥ [ प्रव०३,५४ | 


दान, पूजा आदि रूप प्रशस्त राग जघन्य सध्यम उत्कृष्ट पात्ररूप 
बस्तुके भेदसे विपरीत फल देता है। जैसे धान्यकी उत्पत्तिके समय 
अनेक भूमियोंमें डाले हुए बीज विपरीत फल देते हैं । 


छुदुमत्थविहिदवत्थुसु बदणियमज्मयणकाणदाण्रदो । 
ण्‌ लद्ददि अपुरणब्भाव॑ मार्व सादप्पगं लद्ददि ॥ [ प्रव० ३, ४६ | 


अल्पक्षानियोंके द्वारा कल्पना किये गये देव, गुरु, शास्त्र आदि 
बस्तुओंमें ब्रत, नियम, अध्ययन, ध्यान और दान आदि क्रियाश्ोंको 
करनेबाला मनुष्य मोक्षको प्राप्त नहीं करता, किन्तु सातवेदनीयरूप 
मनुष्य या देवपर्यायकों प्राप्त करता है। [आशय यह है 
कि सर्वज्षके द्वारा बतलाये हुए देवादिमें उपयोग लगानेसे 
झुभोपयोगका फल पुण्य संचयपूर्बक मोश्षप्राप्ति होता है। किन्तु. 


२१० .._ - प्रामृतसंग्रह - 


अस्प ज्ञानियोंके द्वारा बतलाये हुए यम नियम आदि करनेसे जो 
शुभोपभोग होता है उसका फल केवल सांसारिक सुखकी प्राप्ति 
होती है ]। 
कुपात्र दानका फल 
अधिदिदपरमत्थेसु य विसयकसायाधिगेसु पुरिसेस । 
जुद्र कद व दत्तं फलदि कुदेवेसु मणुवेसु || [ प्रव० ३, ५७ ] 
परमाथको नहीं जाननेवाले और विषय कपायोंमें फँसे हुए मनुप्योंको 

सेवा, वैयावृत्य आदि करना, अथवा उन्हें आहार आदि देना कुदेवों 
ओर मनुष्योंके रूपमें फल्तता है। अर्थात्‌ उन्हें दान आदि देनेबाले मरकर 
कुदेव या नीच मनुष्य होते हैं । 


उक्त कथनको दृढ़ करते हैं--. 


जदि ते विसयकसाया पाव त्ति परूविदा व स्त्थेसु । 
किह ते तप्पडिबद्धा पुरिसा णित्थारगा होंति ॥ [ प्रब० ३, प८ ] 


यदि शास्त्रोंमें उन विषय-कपायों को पाप कहा है तो विषय कपायमें 
फँसे हुए पुरुष संसारसे उतारने वाले कैसे हो सकते हैं । [ सारांश यह है 
कि विषय कपाय पाप रूप है अतः विषयी कपषायी पुरुष भी पापी ही हैं 
इसलिये बे अपने भक्तोंको संसारसे पार नहीं उतार सकते ]। 


सुपानत्नका लक्षण 


उवरदपावो पुरिसों समभावों धम्मिगेस सब्वेसु | 
गुणममिदिदोबसेवी हवदि स भागी सुममास्स ॥ [प्रव० ३.५६] 


है पुरुष पापसे रहित है, सब धार्मिकोमें समभाव रखता है और 
गुणोंके समूहका सेवक है वह सुमार्गका अर्थात्‌ मोक्ष मार्मका भागी 
होता है । 
असुभोवषोगरहिदा सुद्धुवजुत्ता सुहोवजुत्ता वा । 
रित्थारयंति लोगं तेसु पसत्यं लहृदि भत्तो ॥| [ प्रव० ३,६० ] 
उक्त चुरुष अशुभोपयोगसे रहित होते हुए कभी शुद्धोपयोगी और 
झु भोषयों प्र के 
कभी गी होते हैं. और भव्य जीबोंको संसारसे पार लगाते हैं | 
उनका भक्त उत्तम सुखको प्राप्त करता है । 


- ७, आमण्य अधिकार - ११ १ 


मुनियोके सत्कारकी विधि 
दिद्ठा पगदं वत्थु अ्रज्भुट्राशप्पधाशकिरियाहिं । ह 
बह्हु तदो गुणादो विसेसिदव्वो त्ति उबदेसों ॥) [प्रव० ३,६१] 
निश्नेन्थ निर्विकार रूपके धारी तपस्वी पात्रकों देखकर अतिथिके 
योग्य अभ्युत्थान ( उठकर खड़े हो जाना ) आदि कियाश्रोंको करे। 
उसके बाद उसे गुणोंसे विशिष्ट करे ऐसा स्बेज्ञ देवका उपदेश है। 


श्रब्भुट्टार्णं गहणं उबासणं पोसण च सक्कारं | 
अंजलिकरण पणमं मणिदं इह गुणाधिगाणं हि॥ [प्रब० ३,६२] 


इस लोकमें जो अधिक गुणवाले तपस्वी जन हैं उनको आते देखकर 
उठके खड़ा होना, आगे जाकर उन्हें अहण करना, उनकी सेवा करना, 
उनके खान पानका प्रबन्ध करना, उनका सत्कार करना; दोनों हा 
जोड़ना ओर उन्हें प्रणाम करना कहा है।.. 


अब्भुट्र या समणा सुत्तत्थविसारदा उवासेया। 
संजमतवणाणड्डा पणिवदणीया हि समणेहिं ॥ [ प्रव० ३,६२३ |] 


जो श्रमण यद्यपि चारित्र गुणमें अधिक नहीं हैं किन्तु परमागमके 
ज्ञाता होनेसे सम्यरज्ञान गुणमें ज्येष्ठ हैं, श्रुतत्ती बिनयके लिये श्रमणको 
उनके लिये भी खड़ा होना योग्य है। तथा भक्ति पूवेक उनकी सेवा करना 
भी योग्य है। और जो संयम तप ओर ज्ञानसे परिपूर्ण हैं उनको नमस्कार 
करना योग्य है । 


अ्रमणाभासका स्वरूप 
णु हर्वाद समणो त्ति मदों संजमतबस॒त्तसंपजुत्तो वि। 
जदि सदृहदि ण अत्ये आदपधाणे जिणक्खादे || [ प्रब० ३,६७४ ] 


जो संयम, तप, और श्रुतसे युक्त होते हुए भी यदि जिन भगवानके 
द्वारा कहे हुए तत्त्वोंका, जिनमें आत्म तत्त्व श्रधान है, श्रद्धान नहीं करता 
है तो उसे आगममें भ्रमण नहीं माना है। 
सच्चे श्रमणकी नहीं माननेवॉलिकी बुराई 


अववददि' सासशर्स्थ समझ दिट्दःु पदोसदोी जो हि। 
किरियास सखासुमण्णदि हवदि हिसो णट्टचारित्तों | [प्रव०३,६५) 


श्श्२ - आख्तसंप्रह - 


जो मोक्षमार्गमें स्थित श्रमणको देखकर कष/यबश दूषण लगाता 
है ओर यथायोग्य बन्दना आदि क्रियाओओंमें उन्हें नदीं मानता, वह साधु 
निश्चयसे चारित्रह्दीन हे । 


स्वयं गुणहीन होते दुए गुराधिकसे विनय चाहनेवालेकी बुराई 


गुणदोधिगस्स विणयं पडिच्छुगो जो वि होमि समणो त्ति| 
होज्ज॑ गुणाधरो जदि सो होदि अ्र॒णंतसंतारी ॥ भश्रव० ३, ६६ ] 


जो स्वयं गुणोंसे हीन होता हुआ भी "मैं भी भ्रमण हूं? इस अभि- 
मानसे यदि गुणोंसे अधिक अन्य तपस्बियोंसे अपनी विनय कराना 
चाहता है तो बह अनन्त संसारमें भ्रमण करता है । 


स्वयं गुणोमें ग्रधिक होते हुए हीन गुणवालोंकी विनय करनेका दोष 


अधिकगुणा सामण्णे वट्ट ति गुणाधघरेहिं किरियासु । 
जदि ते मिच्छुवजुत्ता हृवंति पब्भट्रचारित्ता ॥ [ प्रव० ३,६७ ] 
चारित्रमें अधिक गुणवाले श्रमण यदि गुणदीन श्रमणोंके साथ 
बन्दना आदि क्रियाओंमें प्रवृत्ति करते हैं तो वे मिथ्यालसे युक्त होते हुए 
चारित्रश्रष्ट हो जाते हैं । 
लौकिक जनोंकी कुसंगतिका निषेध 


णिच्छिदसुत्तत्थपदो समिदकसाश्रो तवोधिगों चावि। 
लोगिगजणरुंसगां गु चयदि जदि संजदो ण॒ हवदि ॥ [अ्रव०३,६८]) 


जो आत्मा आदि पदार्थोका कथन करने वाले सूत्रार्थ पदोंका ज्ञाता 
है, ओर जिसकी क्रोधादि कषाय शान्त हैं तथा जो बिशिष्ट तपस्थी भी 
है फिर भी यदि वह लौकिक जनोंकी संगरति नहीं छोड़ता हे तो बह 
संयमी नहीं हो सकता। [ सारांश यह है कि स्वयं ज्ञानी तपस्वी होते. 
हुए भी यदि चारित्रद्दीन पुरुषोंकी संगति नहीं छोड़ता तो अति परिचय 
होनेसे जैसे आगके संसर्गसे जल विकृत हो जाता है बेसे ही बह भी विकारी. 
हो जाता है |। 


लौकिक जनका लच्तरा 


णिम्रांथो पब्बइदो बर्ट्धाद बदि एहिगेहि कम्मेहिं। 
सो लोगिगो सि मणिदों संजमतवसंजुदो चावि॥ [ प्रब०३,६६ ] 


- ७. भ्रामण्य अधिकार - ११३ 


जो परिप्रहसे रहित होनेसे निग्नंन्थ हे ओर जिसने विवि पूर्वक दीक्षा 
ग्रहण की है, वह संयम और तपसे युक्त होने पर भी यदि इस लोक 
सम्बन्धी कार्मोंकी करता है अर्थात्‌ ख्याति, पूजा और लामके लिये 
ज्योतिप; मंत्र तंत्र बगैरह कः! प्रयोग करता है; उसे लौकिक कहा है । 


उत्तम संगतिका उपदेश 
तम्हा सम॑ गुणादों समणो सम गुणेहिं वा अहिये । 
अधिवसदु तम्हि णिच्च इच्छुदि जदि दुक्खपरिमोक्स्त )) [प्रब३०२,७०] 
चूंकि हीनकी संगति करनेसे गुणोंकी हानि होती हैं इसलिये यदि 
भ्रमण दुःखसे छूटना चाहता है तो उसे सदा अपने समान गुणवाले 
अथवा अपनेसे अधिक गुणवाले श्रमणके समीप रहना चाहिये । 
श्रमणाभासोकी दशा 


ज अ्रजधागहिदत्था एदे तन्च त्ति खिच्छिदा धमये । 
श्रच्चंतफलसमिद्ध भमंति ते तो परं काल॑ ॥ [ प्रव० ३, ७१ ] 


जो अपने अविवकसे पदार्थोकों अन्यथा जानते हुए भी यह निश्चय 
करते हैं कि जैसा हमने जाना है वही वस्तुका स्वरूप हे, वे अज्ञानी 
मुनि पदमें स्थित होते हुए भी आगे अनन्तकाल तक श्रमण करते हैं। 
ओर वह अनन्तकाल कभी अन्त न होने वाले नरकादि गतियोके दुःखोंसे 
भरपूर होता है । 
किसका श्रामण्य पूर्ण है 
श्रजधाचारविजुदो जघल्थपदणिच्छिदो पसंतप्पा । 
अफले चिरं ण्‌॒ जीवदि इह सो संपुशणसामण्णो || [प्रव०३,७२] 


जो भ्रमण विपरीत आचरण नहीं करता, और जैसा बस्तु का स्वरूप 
है बेसा ही पदार्थों को निश्चित रूपसे जानता है, तथा जो शग हेषसे 
रहित है, उसीका श्रामण्य सम्पूर्ण हे ओर बह इस संसारमें चिरकाल तक 
नहीं जीता अथोत शीघ्र मोक्ष चला जाता है । 
शुद्धोपयोगी अश्रमण 
सम्म॑ विदिदपदत्था चत्ता उवहिं बहित्थमज्मत्यं | 


विस्वेत्ु णावसत्ता जे ते सुद्ध त्ति णिद्दिद्वा || [ प्रव० ३, ७३ |] 
प्घ 


११७ - प्र्टतसंप्रह « 


जो सम्यक रूपसे पदार्थोको जानते हैं, और बाह्य तथा अन्‍्तरंग 
परिम्रहको छोड़कर पाँचो इन्द्रियोंके विषयोंमें अनासक्त हैं उन शुद्ध 
आत्माओंकी शुद्धीपयोगी कहा है । 
शुद्धोपयोंगकी महिसा 
सुद्धस्स य. सामण्णं भणियं रुद्धस्स दंशणं शरण । 
सुद्धस्स य णिव्बाणं सो च्विय सिद्धो समो तस्स ॥ [ प्रव* ३ ७४] 
शुद्धोपयोगीके ही श्रामण्य कहा हैं, शद्घोपयोगीके ही केवल ज्ञान और 
केबलदर्शन कहे हैं। तथा शुद्धोपयोगीका ही निर्बाण की प्राप्ति कही हैं । 
बही सिद्ध है। उसे नमस्कार हो । 


८. आ्रामण्य भाव अधिकार 
भावका मरब्त्त्व 
भावों य पठमलिंगं ण॒ दब्वलिंगं च जाण परमत्थं | 
भावों कारणमूदो गुणदोसाणं जिणा विंति | [ भा० प्रा० २) 
जिनदीक्षाका प्रथम चिह्न भाव है। द्रव्यलिंग--बाह्मयवेपको परमार्थ- 
रूप मत जान । जिनेन्द्रदेव भावको गुणों ओर दोषोंका कारण कहते है।। 
भावविसुद्धिणिमित्त बाहिरगंथस्स कीरए, चाओो | 
बाहिरचाश्रो विहलो अ्रब्मंतरसंगजुत्तस्स || [ भा० प्रा० ३ ] 
भावको निमल करनेके लिए बाह्य परिप्रहका त्याग किया जाता है । 
अभ्यंत्तर परिम्दसे सहित मुनिका बाह्यत्याग निष्फल है अर्थात जिस 
मुनिके चित्तसें वस्त्र आदि बाह्य परिप्रहको चाह है. उसमे यदि वस्त्र 
आदि बाह्य परिगरहका स्यागकर दिया है तो उसका कुछ फल नहीं है। 


- ८. श्रासरुय अधिकार - श्श्भ्रू 


भाव रहितको मोक्ष नहीं 
भावरहिश्रो ण्‌॒ सिज्कइ जइ वि तर्व चरह कोडिकोडीओ । 
जम्मंतराइ बहुसो लंबियहत्थो गलियबत्यो ॥ [ मा० प्रा० ४ ] 
आत्मस्वरूपकी भावनासे रहित जीव यदि करोड़ों जन्म तक भुजाओं- 
को लटकाकर और बद्लंको व्यागकर तपश्चरण करे तौ भी उसे मोज्षकी 
प्राप्ति नहीं होतो । 
परिणामम्मि श्रसुद्धे गये मुंचेह बाहिरे य जई। 
बाहिरगंथन्चाश्रो भावविहृणस्स कि कुणई || [ भा० प्रा० ५ | 
परिणामके अशुद्ध होते हुए अथात्‌ मनके विषय कषायसे मलिन 
होते हुए यदि मुनि बाह्य परिग्रहको छोड़ देता है । तो भावरहितका बाह्य 
परिय्रहका स्याग क्या कर सकता हैं अर्थात्‌ कुछ भी नहीं कर सकता । 
जाणहि भावं पढम कि ते लिगेण भावरहिएय | 
'पंथिय सिवर्जारपंथे जिणउवडट्ु पयत्तेरा [ भा० प्रा० ६ ] 
है पथिक ! सोक्षपुरीके सार्गमें जिनबर भगवानके द्वारा कहे हुए 
भाजको प्रयत्नपूवक मुख्य जान ! तेरे इस भावरहित द्रव्यल्षिगसे कया ? | 
भावरहियएरणा सउरिस अ्रणाइकालं अर्ंतसंतारे | 
गहि उज्मियाइ अहुसा बाहिरणिग्गंथरूतराई | [ भा० प्रा० ७ ] 
है सज्नतोत्तम ! आत्मस्वरूपकी भावनासे रहित तूने अनादिकालसे 
इस अनन्त संसारमें बाह्य निम्नन्‍्थ वयोंको अनेक बार धारण किया 
आर छोड़ा । 
भीसणुणरयगईए तिरियगईए, कुदेवमगुगइण। 
पत्तो सि तिब्बदुक्ल भावहि जिशमावणा जीव ॥ [ भाश्प्रा०८ | 
हे जीव ! तूने भयंकर नरकगतिमें, तियेद्बगतिमें, कुदेव और कुमनु- 
ध्योंमें जन्म लेकर तीत्र दुःख पाया हे । अब जिन भावनाको भा अर्थात 
मिथ्यात्वको छोड़कर सम्यक्त्वकों अहण कर । 
सत्तसु शरयथावासे दारुणभीमाईं असहणीयाईं । 
भुत्ताईं सुश्रकालं दुक्खाई 'णिरंतरं मविय् || [ भा० प्र० ६ ] 


१. 'पंथिणासिव॒लरि पंथे ग?० पंथियस्विव ऊऋ० । २. णिरंतरं सहिय॑ -आ, 
>“प्रितरं काले -गाः | 


११६ - प्राश्तसंग्रह - 


हू भव्य ज्ञीब ! तूने सातों नरकोंके विल्लोमें अत्यन्त भयानक और 
न सहन कर सकने योग्य दुःख बहुत काल तक निरन्तर भोगे हैं । 


खणणु-त्तावण-वालणु-वेयणु-विच्छेयणा णिरोहं च | 
पत्तो सि भावरहिश्रो तिरियगईए, चिर॑ काल ॥| [ भा०्प्रा> १० ] 


है जीव ! आत्मभावनासे रहित तूने तियेग्बगतिमें चिरकालतक दुःख 

सहे हैं--प्रथ्बीकायमें तूने खोदेजानेका दुःख सहा, जलकायमें तूने अग्निके 
ऊपर तपाये जानेका दुःख सहा, अग्निकायमें तूने जलनेका दुःख सहा 
वायुकायमें तूने पंखे वगेरहसे डुताये जानेका दुःख सहा, बनस्पतिकायमें 
तूने छेदन-भेदनका दुःख सहा, ओर त्रसकायमें बाँधने वगेरहका 
दु:ख सहा । 

श्रागंतुक-माणसियं सहज सारीरियं च चत्तारि। 

दुक्खाई मणुयजम्मे पत्तो सि अणंतय्य काल ।| [ भा० प्रा० १ १) 


हे जीव ! तूने मनुष्य जन्ममें अनन्तकाल तक आगन्तुक मानसिक 
सहज ओर शारीरिक चार प्रकारके दुःख पाये हैं। [ अकस्मात्‌ बिजली 
गिरने आदिसे होनेवाले दुःखको आगस्तुक कहते हैं | इष्टवियोग या 
अनिष्टसंयोगसे मनमें होनेबाली वेदनाको मानसिक दुःख कहते हैं रोग 
आदिसे होनेबाले दुःखको सहज कहते हैं। और शरीरके छेद्न-भेदन 
आदिसे होनेगाले दुःखको शारीरिक कहते हैं ]। 
सुरणिलएमु सुरच्छुरविश्रोयकाले य माणसं तिब्बं । 
संपत्तो सि महाजस दुक्खं सुहमावणारहिश्रो ॥ [ भा० प्रा० १२] 


हे महायशस्त्री ! शुभ भावनासे रहित होकर तूने स्थर्गलोकमें 
देवांगनाका वियोग होने पर और यदि तू देवी हुआ तो देवका वियोग 
होने पर बहुत अधिक मानसिक दुःख पाया। 
कंदप्पमादिश्राश्रो पंच वि असुहादि भावणाई य। 
भाऊण दब्बलिंगी पहीणदेवो दिवे जाओ ॥ [ भा० प्रा० १३ ) 
हे जीव : द्रव्यलिंगी मुनि होकर तूने कन्दर्प आदि ( कान्दर्पी, 





१. -ण छालण विच्छे, -यणवेयणाणिरोहँ -आ० | २, दव्वलिंगे ऊ०, 
दव्बलिंगो ग० | 


- ८, आमसण्य अधिकार -- ११७ 


किल्विषी, आभियोगीकी, दानवी और संमोह्दी ) पाँच अशुभ भावनाओं 
को भाया ओर उससे तू मरने पर स्वगमें नीच देव हुआ। 

पासत्थमावणाश्रो श्रणाइकालं अ्रणेयवारात्रो । 

भाऊण दुहं पत्तो कुमावणामावबीएहिं || [ मा० प्रा० १४ ] 

हे जीव ! अनादिकालसे अनेक वार पाश्वेस्थ आदि पाँच प्रकारके 

मुनियोंकी भावनाको भाकर तूने खोटी भावनाश्ंके परिणार रूप बीजोंसे 
दुःख पाया। [ जो मुनि उपकरणोंके द्वारा आजीविका करता हुआ 
श्रमणोंके पासमें रहता है वह पाश्चेस्थ हैे। जिसकी आत्मा कपायसे 
मलिन है ओर जों ब्रत गुण शीलसे रहित हैं तथा संघका अधिनय करता 
हैँ बह कुशील मुनि हे। बेद्यक, मंत्र, ज्योतिष आदिसे आजीबिका 
करने वाले ओर राजा वगरहके सेवक मुनिका संसक्त कहते हैं। गुरुके 
पासमें न रहकर जो अकेला स्वच्छन्द बिहार करता हैँ, जिनागमके दूषक 
उस मुनिको रूग चारित्र अथवा स्वच्छन्द कहते हैं। जो सनि जिनवचन 
को नहीं जानता, चारित्रके भारसे मुक्त है, ज्ञान और आचरणसे भ्रष्ट है, 
उसे अवसजन्न कहते हैं ]। 

देवाश गुणबिहूई इड्ढडी माहप्प बहुविहं दटढ़ । 

होऊण द्वीणदेवो पत्तो बहु माणस दुबे ॥ [ मा० प्रा० १४ ] 


है जीव ! नीच देव होकर तूने अन्य देवोंके गुण, विभूति, ऋद्धि 
तथा अनेक प्रकारके माहात्म्यको देखा और उससे तूने वहुत मानसिक 
दुश्ख पाया । 


चउबविहविकहासत्तो मयमत्तो असुहभावपयडत्थों | 
होऊण कुदेवतं पत्तो सि अशेयवाराओ ॥ [ भा० प्रा० १६ ] 


हैं जीव ! तू चार प्रकारकों खोटी कथाओंमें आसक्त होकर, आठ 
मदोंसे उन्‍्मत्त होकर तथा प्रकट रूपसे अशुभ परिणाम रूप प्रयोजनको 
हकर अनेक वार कुदेवोंमें उत्पन्न हुआ । 


-असुई बीहच्छेहि य कलिमलबहुलाहिं गब्मवसहीहिं । 
वसिओ्रो सि चिरं काल॑ श्रणुयजणणीय मुशिपवर ॥ [मा०्प्रा० १७] 


हे मुनिश्चेष् | अनेक माताओंके अपविन्न, भयानक, ओर गन्दे मेलसे 
भरे हुए गर्भ स्थानमें तुम वहुत काल तक रहे हो । 


श््श्द - प्राश्रतसंग्रह - 


पीशझो सि थणच्छीर अशुतजम्मंतराइ जशणीरं | 
अण्णण्णाण महाजस सायरसलिलादु अहिययरं ॥ [भा० प्रा०१८] 
हू महायशके धारी ! तुमने अनन्त जन्‍्मोंमें भिन्न भिन्न माताओंके 
स्तनोंका सागरके पानीसे भी ज्यादा दूध पिया है । अर्थात्‌ अनन्त भावोंमें 
तुमने म।ताओंका इतना दूध विया है कि यदि उसे एकत्र किया जा सके 
तो बह समुद्रके पानीसे भी ज्यादा हो जायेगा । 


तुह मरणे टुक्‍्खेशं श्रएणरणणाणं अ्रगेयजणाणीशं । 
रुएणाण शायशणीरं सायरसलिलादु अहिययरं || [माश्प्रा०१६] 
हे मुनि ! तुम्हारे मरने पर दुःखसे भिन्न भिन्न माताओंके रोनेसे 
उत्पन्न हुआ आँखोंका जल समुद्रके पानीसे भी अधिक हे । अर्थात्‌ तुमने 
अनन्त बार जन्म लेकर अनन्तवार मरण किया । ओर तुम्हारे मरनेपर 
तुम्हारे वियोगसे दुखी माताओंने इतने आँसु बहाये हैं कि यदि उन्हें 
एकत्र किया जा सके तो वे सागरके जलसे भी अधिक होंगे । 
भवसायरे अणंते छिस्सुज्किय केस-राहर-णालदट्ठी । 
पु'जइ जद को वि जए हवदि य गिरिसमधिया रासी ||[मान्प्रा०२०] 
हे मुनि ! इस अनन्त संसार समुद्रमें तुम्ह!रे शररोंके काटकर फेंके 
हुए केश, नख, नाल ओर हड्डियोंको यदि कोई जगतमें इकट्ठा करे तो 
मेरु प्वेत्तसे भी डँचा ढेर हा जाय । 
जल-थल -सिहि-पब्रणुंबर-गिरि-परि-दरि-कुरुवणाइ सब्जतो । 
बस्ओ्लो सि चिरं काल तिहुबशमज्के अणप्यवसो ॥ [मा०्प्रा०२१] 
है जीब ! पराधीन होकर तू तीनों लोकोंके बीचमें जल, थल, अग्नि, 
वायु, आकाश, पर्वत, नदी, गुफा, देवकुरु, उत्तरकुरू भोग भूमि और 
बन वगेरहम सर्वत्र चिरकाल तक रहा है । 
गसियाईं पुग्गल्ाईं सुवणोयरवत्तियाई सब्वाई। 
पत्तो सि तो श तित्ति पुणरुत्त ताईं भु जंतो ॥ [ भा० प्रा० २२ ] 


है जीव ! तूने इस लोकमें स्थित सभी पुद्गलोंका भक्षण किया। 
ओर उनको बारंबार भोगत्ता हुआ भी ठृप्त नहीं हुआ । 


- ८. असमण्य अधिकार - १५६, 


तिहुब॒णसलिलं सयल॑ पीय॑ तरहाए पीडिएण तुमे । 
तो वि ण तण्हाछेश्रो जाश्रो चिंतेह मवमहरां ॥ [ भा० प्रा० २३) 


जीव ! तने प्याससे दुखी होकर तीनों लोकोंका सारा जल पी लिया, 
फिर भी तेरी प्यास नहीं मिटी । अतः संसारका नाश करनेबाले रत्नत्रयका 
चिन्तन कर | 
गहिउज्कियाइ मुशिवर कलेवराइ तुमे श्रणेयाइ' । 
ताणं ण॒ल्थि पमाणं अ्रगृंतमवसायरे घीर ॥ [ भा० आ० २४ | 
है धीर मुनित्रर ! तूने इस अनन्त संसार समुद्रमें जो अनेक शरीर 
प्रहण किये और छोड़े हैं, उनदी कोई गिनदी नहीं है । 
विसवयण - रत्तकखय - भय - सत्यग्गहणुसक्लिसण । 
ख्राह्मसस्सासाणंं शिरोहण। खिजए. आऊ ॥ 
हिम-जलण-सलिल-गु ्य र-पव्वय-तरु-रु ह ए-पयड ण-मभंगेहिं | 
रस-विजजोयघारणुञणयपमंगेहिं विविहेंहिं || 
इय तिरियमणुयजम्ने सुइरं उबत्नजऊण बहुवारं | 
अवमिच्चु-महादुकर्स तिव्ब॑ पत्तों सित॑ मित्त ॥ [मा० प्रा० २९-२७] 
विय, पीड़ा, रक्त क्षय ( खून का बहुत अधिक निकल जान। ), डर, 
ओर शम्ब्र धातके संक्रेशसे, आहार और श्वासोच्छेवासके रुकनेसे, बर्फ 
अग्नि ओर पानीमें गिरनेसे, महान्‌ प्रेत ओर ऊँचे बृच्त पर चढ़ते समय 
गिर जानेसे, पारेके विकारसे, विजली गिर जाने तथा योगके धारण 
आ।द अनेक अनीतिपूणे घटनाओंके द्वारा आयुका क्षय हो जाता है । इस 
प्रकार है मित्र ! तूने तियेद्थव और मनुष्य गतिमें चिर काल तक जन्म 
लेकर अनेक बार अकाल मरणका कठोर महादुःख भोगा हे । 
छत्तीस॑तिण्णिसया छावट्विसहस्सवारमरणाणि। 
अंतोमुदत्तमब्छे पत्तों सि सिग्रोयवाधम्मि || [ भा० प्रा० र८ | 
हे जीव ! निगोदमें रहते हुए तू एक अन्तमुंहूत कालमें छियासठ 
हजार तीन सो छत्तीस बार मरा । 
वियलिंदिए असीदि सद्टी चालीसमेव जाणेह। 
पंजिंदिय चउबीसं खुदभवं5्तोमुहुत्तस्स || [ भा० प्रा० २६ ] 
एक अन्‍्तमुहर्तेमें होनेवाले इन छुद्र मवो्ें द्वीन्द्रियोंके अस्सी, त्रीन्द्रियोँ 


१२० - भार्तसंग्रह -- 


के साठ, चौइन्द्रियोंके चालीस और पर्चेन्द्रियोंके चौबीस भव होते हैं 
ऐसा जानो । अर्थात्‌ एक अन्‍न्त्मुंहूर्तमें होनेवाले छियासठ हजार तीन सो 
छत्तीस भ्बोमेंसे यह जीव अस्सी बार दोइन्द्रियमें जन्म लेता हैँ, साठ बार 
तेइन्द्रिय होता है, चालीस बार चोइन्द्रिय होता है और चोबीस वार 
पञ्-्चेन्द्रिय होता है । 

रयणत्त सुअ॒लद्ध एवं भमिश्रो सि दीहसंसारे । 

इय जिणवरेहिं मणियं तं रयणत्त' समायरह || [मा० प्रा० ३०] 


रत्नत्रयकी प्राप्ति न होनेसे हे जीव ! तूने इस प्रकार दीधेकाल तक 
संसारमें भ्रमण किया। अतः तू रत्नत्रयको धारण कर, ऐसा जिन 
भगवान न कहा है । 
रत्नत्रयका स्वरुप 
खप्पा अपम्मि रओओ सम्माइट्री हवेइ फुड जीवो | 
जाणुइ त॑ सशणाणं चरदि हु चारित्त'मग्यु त्ति ॥ [भा० था० ३१] 
आत्मामें लीन आत्मा निश्चय रूपते सम्यम्दष्टि होता है। जो 


आत्माको यथार्थ रूपमें जानता है बह सम्यरज्ञान हु ओर जो आत्मामें 
मय हो जाता है वदी चारित्र हैं । इस प्रकार यह मोक्षका मार्ग है । 


अण्णे कुमरणमरणं अशेयजम्मंतराइ मरिश्रो सि। 
भावहि सुमरणमरण जरमरणविणासण जीव ॥ [ भा० प्रा० ३२ | 
हे जीव ! तू अन्य अनेक जन्मोंमें क्मरण मरणसे मरा। अब जरा 
ओर मरणका नाश करनेबाले सुमरण मरणका चिन्तन कर | 
सो ख॒त्थि दव्वसबणो परमाणुपमाणमेत्तश्रो णिलओ । 
जत्य ण॒ जाओ ण मश्री तियलोयपमाणथओं सब्बो ॥ [मा०्प्र० ३३] 
इस तीन लोक प्रमाण समस्त लोकमें परमाणु बराबर भी ऐसा कोई 
स्थान नहीं है, जहाँ द्रव्यलिंगको धारण करनेत्राला जीव न जन्मा और 
न मरा हो। 
कालमणंत॑ जीवो जम्म-जरा-मरणपीडिश्ो दुक्‍्खं | 
जिशलिगेण वि पत्तो परंपरामावरहिएण ॥ [ भाग्प्रा० ३४ ] 
इस जीवने परम्परासे भावरहित ज्ञिन लिंग धारण करकेयलाअअक 
१, त्तमरिमुक्ति अ० | 


- ८. आरामण्य अधिकार - १२१ 


जिनलिंग तो धारण किया किन्तु भावसे मिश्यादृष्टि ही रहा, इससे 
दु/ख ही पाया | 


पडिदेस-समय-पुग्गल-मा उग - परिणाम-णाम-कालदट्ु । 
गहिउज्मरियाइ' बहुओओ अणंतभवसायरे जीवो ॥ [ भा* प्रा० ३४ | 


अनन्त संसार समुद्रमें इस जीवने आयु कमे, राग द्वेष रूप परिणाम, 

नामकमे ओर उत्सर्पिणी अवसर्पिणी कालमें स्थित पुद्गलोंको प्रत्येक 
प्रदेशमें ओर प्रत्यक समयमें अनेक बार ग्रहण किया और छोड़ा । अर्थात्‌ 
अनन्त संसारमें भ्रमण करते हुए इस जीव ने समस्त कर्म और नोकमे 
पुदूगलोंकी अनेक बार भोगकर छोड़ दिया, लोकाकाशके प्रत्येक प्रदेशमें 
यह जन्मा ओर मरा, उत्सर्पिणी अबसर्पिणी कालके प्रत्येक समयमें 
इसने जन्म लिया और सरण किया, जघन्यसे लेकर उत्कृष्ट पर्यन्त 
(नोग्रेबेयक पर्येन्त) चारो गतियोंकी सब आयुओंको भोगकर छोड़ दिया। .. 
ओर प्रत्येक योगस्थान, कपायाध्यवसायस्थान ओर अलुभागाध्यबसाय 
स्थानके द्वारा आठों मूल कर्मों और उनकी उत्तर प्रकृतियोंकी जघन्यसे लेकर 
उत्कृष्ट पयेन्‍्त सब स्थितियोंकों भोगा और छोड़ दिया। इस तरह इस 
जीवने अनेक बार पंच परावर्तेन रूप संसारमें भ्रमण किया | 

तेयाला तिण्णिसया रज्जूणं लोयखेत्तपरिमाणं | 

मुत्तणट्रपएसा 'कल्थ रण छुरुढुल्लिश्रो जीवों || | भा० प्रा० ३६ ] 


तीन सो तेतालीस राज़ु प्रमाण लोकस्तेत्रमें आठ मध्य प्रदेशोंको 
छोड़कर इस जीबने कहाँ श्रमण नहीं किया अर्थात्‌ सब जगह भ्रमण 
किया । 
शरीरमें रोग 
एक्करेक्कंगुलिवाही छुण्णवदी होंति जाण मणुयाणां | 
अवसेसे य सरीरे रोया भरु कित्तिया भणिया ॥ [सा० प्रा० ३७] 


मनुष्यों की एक एक अंगुलिमें छियानबें रोग होते हैं ऐसा जानो । 
तब बतलाईये कि बाकीके शरीरमें कितने रोग कहे हैं ? 


ते रोया वि य सयला सहिया ते परवसेण पुव्वभवे । 
एवं सहसि महाजस किं वा बहुएहिं लविएहिं ॥ [ भा० प्रा० श्८ ] 


१. जत्थ आ० | 


१२२ - प्राछूतसंग्रह - 


हे महायशस्त्री मुनि ! पूर्व भरोमें तूने पराथीन होकर उन सब रोगों- 
अधि नेसे रु मानमें 
को सहा। अथवा अधिक कहनेसे क्‍या लाभ है, वर्तेमानमें भी तू उनको 
बढ बहू 
नीज़े कहे अनुसार सहन करता हे । 


पिसंत-मुत्त-फेफस-का लिज्जय-रुहिर-खरिस-किमिजाले । 
उयरे वसिश्रो सि चिरं णवदसमासेहिं पत्तेहिं || [ भाग्प्रा० रे६ ] 


हे मुनि! तू पित्त, आंत, मूत्र, तिल्ली, जिगर, रुधिर, खकार ओर 
वीड़ोंसे भरे हुए उदरमें बहुत बार नो दस मास तक रहा है 


पृदयसंगट्रियमसण आहयरिय 'मायमण्ण भुत्त ते । 
छुद्दि खरिसाण मज्के जटरे वसिश्रो सि जणणीए ॥ [मान्प्रा० ४०] 


दाँतोंके संसर्गमें स्थित भोजनकों ग्रहण करके तृने माताके द्वारा 
खाये गये अन्नकों खाया है । और माताके उदस्में वमन और खकारके 
बीचमें निवास किया है । 


सिमुकाले य 'अयाणे अतुइहि मज्क्रम्म लोलिशो सि तु । 
असुई असिया बहुसो मुणिवर बालत्तपत्तेश [ भा० प्रा० ४१ ] 


है मुनित्र | वाल्य कालमें अज्ञानी होनेसे वू बिछ्ठा आदि अपवित्र 
पदार्थेके बीचमें लोटा है और बालपन होनेसे तूने अनेकवार अपवित्र 
बस्तुओंकोी खाया है । 
मंसट्रि-सुछ -सो रिय-पिचंत-सवत्त-कुणिम-दु गां घ॑ । 
स्वरिस-वस-पूइ-खिब्भिसमरियं जिंतेहि देहउडं ॥ [ भाण प्रा० ४२ ] 
है मुनि ! मांस, हड्डी, वीये, रुघिर, पित्त ओर आँतसे बहने वाली 
शबके समान दुर्गग्धित तथा खकार, चर्बी, ओर अपवित्र गन्दगीसे 
भरे हुए इस शरीररूपी घड़ेका स्वरूप विचार । 


१. 'दियसंगट्धियमसण्ण आहारिय मायमणुय भ्रुत्ञत! ग० प्रतिमें पाठ 
है । जिसका अर्थ इस प्रकार किया गया है-कामके वश होकर 
स्त्रीका संतर्ग करने पर भोगके अन्तमें त्यागे गये वीयंकी माताके द्वारा धारण 
करनेसे तेरी उत्पत्ति हुई है। २. श्रुत सागरने 'मायभुत्तमण्णंते! पाठ रखकर 
उसका अर्थ किया--'माताके द्वारा खाये गये अजन्नके बीचमें तू उदरमें 
बसा है | २, तुमं आ० ग० । 


- ८, आमण्य अधिकार -- श्र्३ 


मुक्त कौन है 
भावविमुत्तों मुत्तो ण॒ य मुत्तो बंधवाइमित्तण | 
इय भाविऊण उज्मसु 'गंथं अ्रब्मंतरं घीर ॥ [ भा० प्रा० ४३ ] 
जो रागादि भावोंसे मुक्त है वही मुक्त हे। किन्तु जो बन्धु बान्धव, 
आदि मात्रसे मुक्त है वह मुक्त नहीं है। अथथांत्‌ अभ्यन्तर परिगरहके होते 
हुए मात्र बाह्य परिग्रहका त्याग करना कायेकारी नहीं हैं। ऐसा विचार 
कर हे धीर ! अभ्यन्तर मिथ्यात्व आदि परिप्रहका त्याग कर । 
बाहुबलीका उदाहरण 
देहादिचत्तसंगो माणकसाएण कलुशिश्रों 'बीरो। 
अत्तावणेण जादो बाहुबली कित्तिय काल॑ ॥ ६ भा० प्रा० ४४ | 
शरीर आदि परिग्रहको छोड़ देनेवाने घेयशोल बाहुबली मुनि मान 
कषायसे कलुषित होनके कारण फितने ही काल तक आंतापन योग 
करते रहे । 
मधुपिंग म्ुुनिका उदाहरण 
महुपिगो णाम मुणी देहाहारादिचत्तवावारी । 
सबणत्तण ण॒ पत्तों शियाणमित्त णु मवियणुय ॥ [सा> प्रा० ४४] 
भव्यजीबोंसे नमस्कृत हे मुनिधर ! शरीर आहार आदिकी क्रिय/ओंको 
छोड़ देनेवाला मधुपिंग नामक मुनि निदान मात्रसे श्रमणपनेका प्राप्त नहीं 
हो सका। 
वशिष्ट झुनिका उदाहरण 
अणण च वसिट्रमुणी पत्तो टुकबं॑ शियाणदोसण | 
सो ण॒त्थि वासठागुं जत्य ण॒ ढुरुढुल्लिअः जीवो ॥ [मा०प्रा० ४६] 
और भी एक वसिष्ठ मुनिने निदानके दोषसे दुःख पाया। ऐसा कोई 
निवास स्थान नहीं हे, जहाँ जावने भ्रमण नहीं किया | 
भावका महत्व 
सो शत्यि को वि देसो चठरासोलक्खजोशिवासम्मि | 
भावविरञ्रों वि सवणो जत्य ण॒ ढुरुढुल्लिओं जीव ॥| [भा०प्रा०४७]) 





१, संगं ग। २. धीर ग०। ३. णिब्वाणं ठेण णा होमिति ग० । 


श्र्ड - अतसंग्रह - 


नोमें न दे हे 
है जीव ! चोरास्ी लाख योनियोंके स्थानोंमें एसा कोई स्थान नहीं हे, 
जहाँ भावरहित मुनिने भी भ्रमण न किया हो । 
भावेण होइ लिंगी ण॒ हु जिंगी होइ दब्वॉमित्तेण | 
तम्हा कुरणिज्ज भाव॑ किं कीरइ 'दब्बलिंगेरा ॥ [ भा० प्रा० ४८ ] 
भावलिंगसे मुनि जिनलिंगी होता हैं, भावके बिना केवल द्रव्यलिंगसे 
( बाह्य वेशसे ) मुनि जिनलिंगी नहीं होता। अतः भावलिंगको धारण 
करो, भाव रहित द्रव्यलिगसे कुछ भी कार्य नहीं वन सकता । 


बाहुमुनिका उदाहरण 


दंडय-णयर सयले इहिओ अब्धंतगेण दोसणा | 
जिशलिंगेश वि बाह पडिश्रो नो रउरवे णरय॑ ॥ [भा०प्रा०४६| 
बाहू मुनिने अभ्यन्तरके दोपसे क्रोधवश हाकर सम्पूर्ण दण्डक नगरको 
जलाकर भस्म कर दिया | ओर वह जिनलिंगका धारी हात हुए भी मरकर 
रौरव नरकमें गया। 
दीपायन सुनिका उदाहरण 
झअदरो थि दब्बसवंशो दंसशवरणाराचरणपब्भट्रो | 
दौवायण त्ति णामो अशंतनसारिशो जाओ | [ माह प्रा ४० ] 


ओर भी एक सम्यर्दशन सम्यस्शान और सरयक चारिच्रसे भ्रष्ट 
ह्वीपायन नाभक द्र॒व्यलिंगी मुनि अनन्त संसारी हुआ । 


शिवकुमार मुनिका उदाहरण 
भावसवणों य॒ घीरो जुबईयगवदिश्रों विसुद्धमई। 
णामेश सिवकुमारो परित्तसंसारिओं जादो | [मा० प्रा० ४१] 
शिबकुमार नामक आवलिंगी धीर वीर मुनि युवती स्त्रियोंके द्वारा 
घेरे जाने पर भी नि्मेल मति रहनेके कारण परिमित संसार वाले हुए। 


(ः डढिगि कक कक के और 
अथान्‌ ऋह्मचयसे डिगाये जाने पर भी नहीं ढिगे और उनके संसार भ्रमण- 
का अन्त आ गया । 





ज+ “जज-+ज« 


१. दब्बसवशुण अ० । २. साहू अ० ऊ० । ३. शियमेण आ० । 


- ८. शआ्रामर॒य अधिकार- श्र 


अभव्यसेनका उदाहरण 
केवलिजिणुपरणत्त 'एयादस अंग सयलसुदणाणं | 
पढिओओ अ्रमव्वसेणों ण॒ भावसवशत्तण पत्तो || [ भान्प्रा० ४२ ] 
केबली जिनके द्वारा कहे हुए ग्यारह अंग रूप समस्त श्रुतज्ञानको 
पढ़कर भी अभव्यसेन नामक मुनि भावमुनिपनेको प्राप्त नहीं हुआ । 
शिवभूतिका उदाहरण 
तुसमास घोसंतो भावविमुद्धो महाणशुभावो य । 
णामेण य सिवभूई केवलणाणी फुड जाओ्नो ॥ [भा० प्रा० ४३] 
विशुद्ध परिणाम वाले और महा प्रभावशाली शिवभूति नामक मुनि 
ततुप माष? शब्द को घोघते हुए केवल ज्ञानी हो गये। यह बात प्रसिद्ध है । 
भावलिंगकी सार्थकता 


भावेण होश णग्गो बाहिरलिंगेण किं च शगेण | 
कम्मपयडीण शियर शासइ 'भावेण दव्वे य॥ [मा० प्रा० ५४] 


भावसे नग्न होता हें, केवल बाहिरी नग्न वेषसे क्या लाभ है १ भावके 
होने पर ही कमंगप्रकृतियोंके समूहका नाश होता है, मात्र द्रव्यके होने 
पर नहीं । 
भाव रहित दब्यलिंगकी निरर्थकता 
णग्गत्तणुं श्रकज्ज भावणरहिय॑ जिणेहिं पण्ण॒त्तं | 
इस शाऊण य णिच्चं माविज्जहि श्रप्पयं 'घीर || [मा० प्रा०५५] 


भाव रहित नग्नपना कार्यकारी नहीं है, ऐसा जिनेन्द्र भगवानने कहा 
है। ऐसा जानकर है धीर ! सदा आत्माका चिन्तन कर । 


भावलिड्डी साथुका स्वरूप 
देहादिसंगरहिआ्रो माणकसाएहिं सयलपरिचत्तो | 
अ्रप्पा अ्रप्पम्मि रश्रो स भावलिंगी हवें साहू ॥ [मान्प्रा० ५६] 


१. एसारस भेयसयल सुईशा्ं आ०, एयादसंग पृथ्वसुदणारां ग० 
२, भावेण दब्वेण ग० | हे. धीरा ग० । 


' १२६ - प्रानउतसंग्रह - 
जो शरीर आदि परिग्रहसे रहित है, मान कपायसे पूरी तरह छूटा 
हुआ हैं ओर जिसका आत्मा आत्मामें लीन है वह भावलिंगका धारी 
साधु है । 
भावलिड्जी साधुकी भावना 
ममत्ति परिबज्ञामि णिम्मत्तिसुवद्धिदों । 
आलंबरण व में ग्रादा अवससाईं बोसर || [ भा० प्रा० ४७ ] 
निर्ममत्व भावका अपने हुए मैं यह मेरा है ओर मैं इसका हूँ” इस 
ममत्व भाववो छोड़ता हूँ। आत्मा दी मेस आलम्वन है । शेष सबका मैं 
स्थाग करता हूँ । 
अदा खु मज्कम णागे आदा में द॑नगे चारतेय। 
आदा पत्चक्खाणे श्रादा मे संबर जोगे ॥ [ मा० श्रा> बट ] 
बे 0 ् ड़ हे हि ९ रु 
यह निश्चित है. कि आउ्सा मेरे ज्ञानमें हें, आत्मा मेरे दशन और 
चारित्रमे है । आत्मा प्रत्याख्यानमें है आर आत्मा मरे संदर ओर ध्यानमें 
है। अथांनू क्वान, दशेत, चारित्र, प्रत्याख्यान, संवर ओर योग ये सब 
आत्म स्वख्प हैं । 
एग़ो में सासदों ग्रणा खागदसणलक्खणो | 
सेसा मे बाहिरा भाषा सब्बे संजोगलक्खणा ॥ [मा० प्रा० ४६| 
ज्ञान दशेन स्वरूप एक मेरा आत्मा ही शाश्रत-अविनाशी है, वाकीके 
सभी मेरे भाव वाह्म हैं, जो कि परद्वत्यके संयोगसे प्राप्त हुए हैं । 
शुद्ध आत्माकी भावनाका उपदेश 
भावेद भावतुद्धा श्रा सुविरुद्धाणग्मलं चेव। 
लड़ चऊाइ चइऊरण जइ इच्छुह सामय॑ ठुकक्‍्खें || [सा० प्रा० ६०] 
यदि शीघ्र ही चतुर्गतिस्वरूप संसारकों छोड़कर शाश्वत सुखको प्राप्त 


करना चाहते हो तो शुद्ध भावोंके द्वारा सुपिशुद्ध और निर्मल आत्माका 
चिन्तन करो । 


शुद्धात्म सावनाका फल 
जो जीवो भाव॑ंतो जीवसहाब॑ मुभावएंजुत्तो | 
सो जर-मरणविणासं कुणह फुड लहइ णिव्वाणुं | भा० प्रा० ६१ ] 


- ८. अस्मणय अधिकार - १२७ 


जो जीव शुभभाबोंसे संयुक्त होता हुआ आत्माके स्व॒रूपका चिन्तन 
करता हैं बह जरा ओर मरणका विनाश करके निश्चयसे मोक्ष प्राप्त 
करता है | 
पुन; भावकी महत्ताका वर्णन 
पटिएशणु वि कि कीरइ कि वा सुशिएण भावरहिएण । 
भावों कारणमूदों सायारणयारभूयाणं।॥ [ भा० प्रा० ६६ | 


भाव रहित पढ़नेसे भी क्‍या कारये सिद्ध हो सकता हे ओर भावरहित 
सुननेसे भी क्‍या कार्य सिद्ध हो सकता हैं ? अथांत्‌ कुछ भी काये सिद्ध 
नहीं हो सकता । मुनिपनेका और श्रावकपनेका कारण भाव ही है । 


भावऊे विना नग्नता व्यर्थ है 


दव्वेणश सयलणमभा शारयतिरिया य सयलसंघाया। 
परिणामेण असुद्धा ण॒ भावसवणत्तणं पत्ता | [ भा० प्रा० ६७ ] 


नारकी तिरयश्न ओर अन्य सब जीव समूह द्रव्यसे ( बाहरसे ) नंगे 
रहते हैं। किन्तु भावसे वे अशछुद्ध होते हैं अथात्‌ उनके भाव शुद्ध नहीं 
होते, इसलिये वे भाव मुनिपनेको प्राप्त नहीं होते । 
णुग्गो पावइ दुब्ख खग्गो संसारसायरे भमह। 
णग्गो ण॒ लहइ बोही जिशमावणवजिओ्रो सुइरं ॥ [भा० प्रा० इ८] 
जिन भावनासे रहित नग्न जीब दुःख पाता है, जिन भावनासे रहित 
नग्न जीव संसाररूपी समुद्रमें भ्रमण करता हैं। ओर जिन भावनासे 
रहित नग्न जीव चिरकाल तक सम्यस्ज्ञानको प्राप्त नहीं कर पाता । 
अयसाण भायशेण य कि ते शगेश पावमलिणेश । 
पेसुएण-हास-मच्छुर-मायाबहुलेश! सबरणेश || [ भा० ग्रा« ६६ ] 
है मुनि ! अपयशके पात्र और पापसे मलिन तेरी इस नग्नतासे तथा 
चुगली, हँसी मजाख, डाह ओर मायासे भरे हुए तेरे इस मुनि पदसे 
कया लाभ है ? 
पयर्डदि जिणवरलिंगं अब्मंतर मावदोसपरिसुड्धो | 
भावमलेण य जीवो बाहिरसंगम्मि मइहलियइ ॥ [ भा० प्रा० ७० ] 


है मुनि ! अन्तरंग भावदोषसे बिल्कुल शुद्ध होकर तू जिन लिंगको 


श्य्ट तन आशर्टतसंग्रह हु 


धारण कर; क्योंकि भावोंके मलिन होनेसे जीव बाह्य परिग्रहमें मलिनता 
पैदा कर लेता है | 
धम्मम्म णिप्पवासों दोसावासों य उच्चुफुल्लसमों । 
सिप्फलणिग्गुशयारों सुडसवंणों णुगरूवेण || [ भा प्रा० ७१ | 
जो धर्मसे रहित है, दोषोंका घर है और ईखके फूलके समान फल 
रहित ओर निर्गुण हे, वह मुनि नग्न वेष घारण करनेवाला नट है। अथात्‌ 
जैसे नट अनेक वेष घारण करता है बैसे ही उस मुनिने मुनिका नग्नवेष 
धारण कर लिया है । 
जे रायसंगजुत्ता जिशभावणरहियदव्बणिग्ंया | 
ण्‌ लहँत ते समाहिं बोहिं जिशसासणे विमले ॥ [भा० प्रा« ७२] 
जो मुनि रागभाव रूप परिमहसे मुक्त हैं ओर जिन . भावनासे रहित 
होनेके कारण द्रव्यरूपसे निर्भन्‍्थ हैं अर्थात्‌ केत्रल नग्नवेप धारण किये 
हुए हैं, वे निर्मल जिन शासनमें कहे हुए सम्यगज्ञान और ध्यानको प्राप्त 
नहीं कर सकते | 
भावलिंगपूर्वक ही द्वब्यलिंग होना चाहिये--- 


भावेण होश ण॒ग्गो मिच्छुताईय दोस चठऊण। 
पन्‍्छा दब्बेण मुणी पयर्डाद लिगं जिणाणा० ॥ [मा० प्रा० ७३] 


पहले मुनि मिथ्यात्व आदि दोषोंको छोड़कर भावसे नग्न होता है । 
पीछे जिन भगवानकी आज्ञासे द्रव्य रूपसे लिंगका प्रकट करता है अर्थात्‌ 
बाह्य रूपमें नग्न होता है । 
भाषके तीन भेद 
भाव॑ तिविहपयारं सुहासुहं सुद्धमेव णायब्बं। 
असुह अट्ररउ॒इई सुहम्म जिश्वरिंदेहिं || [ भा० प्रा० ७४ ] 
के भाव तीन भ्रकारका जानना चाहिये--शुभ, अशुभ और शुद्ध । आते 
ओर रोद्र तो अहुभ भाव हैं ओर जिनेन्द्रदेकके द्वारा प्रतिपादित धर्म 
: शुभभाव हे | 
'सुक्‍्क सुद्धसहाव अप अ्र्पम्मि त॑ व खायब्बं । 
'इय जिखवरेहि भरणियं ज॑ सेयं ते समायरह || [ भा» प्रा० ७५ ] 


२, सुद्धं ग० | २. इंदि ग० । 








« ८. आमण्य अधिकार - श्श्६्‌ 


शुक्लध्यान शुद्ध भाव है और आत्माका आत्मामें लीन होना 
शुक्लध्यान है यह जिनवर भगवानने कहा है । इनमेंसे जो कल्याणकारी दो 
उसे धारण करो। 


भावों वि दिव्ब-सिवसुक्खभायणो भाववज्जिश्रो सबणो | 
कम्ममलमलिणचित्तो तिरियालयभायणो पावो || [भा० प्रा० ७६] 


भावलिंग ही स्वर्ग ओर मोक्ष सुखका भाजन है। भावलिंगसे रहित 
पे तिय 
पापी मुनिका चित्त कमेरूपी मलसे मलिन होता है ओर बह तियख्वगतिका 
पात्र होता है । 
खयरामर-'मणुयकरंजलिमालाहि य संथुया विउला | 
चक्महर-रायलच्छी लब्मइ 'बोही रा भव्वणुया | [मा० प्रा० ७७] 


जीव विद्याघर, देव और मनुष्योंके द्वारा अपने दोनों करोंकी 
अंजलियाँ बनाकर, उनके द्वारा स्तुत चक्रवर्दीकी राज्यलच्मीको प्राप्त 
कर मकता है किन्तु भव्य जीबोंके द्वार नमस्कृत सम्यस्ज्ञानको प्राप्ति उसे 
नहीं हं। सकती । 
बोधकी भ्राप्ति किसे होती है 


पयलियमाण-कसाओ पयलिय-मिच्छत्त-मो ह-सम-चित्तो | 
पावइ तिहुयणसार बोही जिणसासण जीवो ॥ [भा० प्रा० ७८] 


जैन धर्ममें, जिसकी मान कपाय पूरी तरहसे नष्ट हो गई है ओर 
सिशथ्याल मोहनीयके पूरी तरहसे नष्ट हो जानेके कारण जिसका चित्त 
साम्य भावसे युक्त होता हे, वही जीव तीनों लोकॉमें सारभूत बोधिको 
प्राप्त करता है । 


तीर्थडुर नाम कमंका बंध कौन करता है 


विसयबिरत्तो समणो छुद्सवरकारणाईं माऊणं । 
तित्थथरणामकरम्प बंधर अइरेश कालेश ॥ [ भा० प्रा० ७६ ] 


पाँचों इन्द्रियोंके विषयोंसे त्रिरक्त श्रमण उत्तम सोलह कारण 


भावनाओंका चिन्तन करके थोड़े ही समयसें दीथेकुर नामकर्मका बन्ध 
करता है । 


१. मणुयाणं अंजलि ग०। २. केही सुभावेण ग० । 
६ 


१३० - प्रास्ृतसंग्रह - 
भाव अ्रवणको ही सुखकी प्राप्ति 


भावसवणों वि पावइ सुक्खाई दुहााईं दव्बसबंणों य | 
इय णाउं गुणदोसे भावेरा य संजुदो होह ॥ [ भा० प्रा० १२७ ] 
भावलिंगी भ्रमण सुखोंको पाता है ओर द्रव्यलिंगी श्रमण दुःखोंको 


पाता है । इस प्रकार गुण और दोषोंको जानकर मुनि भावसे सहित 
होता है । 


जह सलिलेश णश लिप्पइ कमलिणिप्त सहावपयडीए | 
तह भावेण ण लिप्पइ कसायविसयेहिं सप्पुरिसों ॥ [मान्प्रा०१५४] 


जैसे कमलिनीका पत्र स्वभावसे ही जलसे लिप्त नहीं होता | बैसे ही 
सम्यग्टष्टी पुरुष भावके द्वारा क्रोध आदि कपायों और पर्सचेन्द्रियोंके 
विषयोंसे लिप्त नहीं होता । 


चकहर-राम-केसव-सु रवर-जिण-गणहराइसोक्खाईं । 
चारणमुणिरिद्धौओ विसुद्धभावा णरा पत्ता ॥| [मा० प्रा० १६१] 
विशुद्ध भाववाले मनुष्योंने चक्रवर्ती, बलभद्र, नारायण, उत्तमदेव, 
तीर्थंडुर और गणघरादिके सुखोंको और चारण मुनियोंकी ऋडद्धियोंको 
प्राप्त किया है । 
तित्थयर-गणहराई अब्धुदयपरंपराईं सुक्खाईं | 
पाव॑ति भावसहिया संखेवि जिशेहिं बज्जरियं || [भा०्प्रा० १ २८] 


भाव सहित मुनि तीर्थंकर गणघर आदि अभ्युदर्योकी परम्पराओंको 
ओर सुखोंको प्राप्त करते हैं। ऐसा संक्षेपसे जिनेन्द्र देवने कट्दा है । 


भाव श्रवर्णोकी नमस्कार 


ते बण्णा ताण ण॒मो दंसण-वरणाण-चरणसुद्धाणं । 
भावसहियाण शिल्‍्च तिविदेश पयद्ुमायाणं ॥ [भा० प्रा० १२६) 


सम्यर्दशेन, सम्यस्ज्ञान और सम्यक्‌ चारिजसे पवित्र तथा मन वचन 


काय 22 कृत कारित अनुमोदनाके द्वारा छल कपटसे रहित उन 
गी मुनियोंकी सदा हमारा नमस्कार है। वे मुनि धन्य हैं । 





8, आमण्य-अधिकार 
[ सूत्र ग्राइूतसे ] 


अरहंतभासियत्थ॑ गणद्वरदेवेहिं गंथिय॑ सम्मं । 
सुत्तत्यमग्गणर्व्थ सबणा साहंति परमत्थं ॥ [ सू० १ ] 


जो अरहंत देवके द्वारा कहे हुए अथै-बस्तु तक््यसे युक्त हे और 
गणधरदेवने सम्यक्‌ रीतिसे जिसकी रचना की है उसे सत्र कहत हैं। 
उस सूत्रमें कहे हुए अथेको खोजनेके लिये श्रमणगण परमार्थकी साधना 
करते हैं । 
सुत्तम्मि जं 'सुदिट्रु आाइरियपरंपरेण मगोण | 
णाऊण दुविहसुत्तं वट्टद सिवमग्गि जो भव्वो || [ सू० २ ] 
सूत्रमें जो कुछ कहा गया हैँ उसे आचाये परम्परासे आये हुए मार्गके 
द्वारा शब्द ओर अर्थ रूपसे जानकर जो मोक्ष मागमें लगता है बह 
भव्य है । 
सुत्तभ्मि जाणमाणो भवस्स 'विस्सासणं च सो कुणदि । 
सूई जहा अरसुत्ता णासदि मुत्ते समा' णो वि|| [ सू० ३ ] 


सूत्रको जान लेनेपर वह मुनि संसारका नाश कर देता है। जैसे 
सूत्र-ढोरेसे रहित सुई नप्ट हो जाती है अर्थात्‌ खो जाती है किम्तु सृत्र- 
डोरेके साथ होनेसे नहीं खोई जाती । [ बेसे ही सूत्र सहित मुनि भी स्वर्य॑ 
नष्ट नहीं होता । ] ह 
पुरिसो वि जो ससुचो ण॒ विशासइ सो गश्नो वि संसारे | 
सन्चेयणपत्च॒क्खं णाप्ददि त॑ सो अ्दिस्समाणों वि | | सू० ४ ] 
डोरे सहित सुइकी तरह ही जो पुरुष ससूत्र होता है अर्थात्‌ सूत्रके 
अर्थको हृदयमें विराजमान कर लेता है, वह संसार समुद्रमें पड़ा हुआ भी 
नाशको प्राप्त नहीं होता । अथांत्‌ संसारमें नहीं डूबता । किन्तु स्व्संवेदन 
प्रत्यक्षपूवक वह मनुष्य संसारको ही नष्ट कर देता है । 


१. सुद्दिठ्र आ०। २. विणासण आ०, ग०। ३. सहाणंवि आा० ग० । 


१३२ - प्राभुतसंग्रह - 


सत्तत्यं जिशभणियं जीवाजीवादि बहुविहं श्रत्थं । 
हेयाहेयं च तहा जो जाणइ सो हु सहिद्वी ॥ [ सू० ४ ] 


जो मनुष्य जिनेन्द्रदेवके द्वारा कहे हुए सूतरमें बर्ित जीव आदि 
अनेक पदार्थोका तथा देय और उपादेयका जानता है वह सम्यग्दृष्टि ह। 


ज॑ं सुर्त जिशउत्तं बवहारों तह य जाण प्रमत्थो । 
त॑ जाशिऊण जोई लहई सुदं खबह मलपुज ॥ [ सू० ६ ] 


जो सत्र जिनदेवके द्वारा कहा गया हैं. वह व्यवहार रूप ओर निश्चय 
रूप है। उसे जानकर योगी अविनाशी सुखको पाता है और कर्मरूपी मल 
समूहका नाश करता है | 


सुत्तत्थपयविणट्ठो मिच्छादिट्री हु सो मुणेयत्वो । 
खेडे वि शा कायब्वे पाणिप्य॑ सचेलस्स | [ से ७ ) 


जो सूत्रके अर्थ ओर पदसे रहिंत ह उसे मिथ्याद्ृष्टि ही जानना 
चाहिये वस्वधारी मनुप्यको खेलमें भी दिगम्बर मुनिकी तरह हाथमें 
भोजन नहीं करना चहिये | 
हरिहरतुललो वि णरो सरग॑ गच्छेश 'एइ भबकोडी | 
तह वि ण॒ पावई सिद्धि संसारत्यो पुणो भणिश्रो ॥ [ सू* ८ ] 
विष्णु ओर शिवके समान भी मलुष्य स्वरगमें जाता है ओर करोड़ों 
भव धारण करता है फिर भी मोक्ष प्राप्त नहीं करता, ओर संसारी ही 
कहाता हैं । 
उकिटुसीहचरियं बहुपरिकम्मो य गरुयभारो य | 
जो विहरइ सब्छेदं पावं गच्छेदि हवदि मिच्छुत्त ॥ [ सू० € ] 
उत्कृष्ट संहेके समान आचरणावाला, बहुत क्रिया-कमंको करता हुआ 
ओर कमरे गुरुतर बोमसे लदा हुआ जो मुनि स्वच्छन्द विहार करता 
है वह मिथ्यादृष्टि हे ओर पापका भागी है । 
दिगम्बरत्व ही मोक्षका मार्ग है 
णिच्चेल पाणिपत्त उवश्ट्' परमजिणवर्रिंदेहिं। 
इक्रो वि मुक्खमग्गो सेसा उम्मगाया सब्बे || [ सू० १० ] 


 आ 


१. एय झा० | 


- ६. श्रामण्य अधिकार - १३३ 


परमपदमें स्थित जिनेन्द्रदेबने वस्त॒रहित दिगम्बसर्त और पाणिरूपी 
पात्रका उपदेश किया है। अर्थात्‌ मुनिको दिगम्बर होना चाहिये ओर 
पाशिरूपी पात्रमें आहार करना चाहिये । यह एक ही मोक्षकता मार्ग है शेष 
सब उन्मागे हैं। 
वन्दनीय झुनि 
जो संजमेसु सहिश्रो आरंभपरिगाहेसु विरश्रों वि। 
सो होइ वंदरीओ ससुरासुरमाशुसे लोए॥ [ सू० ११ ] 
जो प्राशिसंयम ओर इन्द्रिय संयमका धारी हे ओर आरम्भ तथा 
परिग्रहसे बिरत है, देव असुर ओर मनुष्योंसे भरे हुए लोकमें वही 
बन्दनीय है । 
जे बरावीस परीसह सहंति सत्तीसएहि संजुत्ता । 
ते हँति बंदणीया कम्मक्वयणिजरा साहू ॥ [ सू० १२ ] 
सैकड़ों शक्तियोंसे युक्त जो साधु बाईंस परीषहोंकोी सहन करते हैं ओर 
इस तरह कर्मोका एक देश क्षयरूप निजेराको करते हैं वे वन्दनीय हैं । 
इच्छाकारके योग्य 
'अवसेसा जे लिंगी दंसशणाणुण सम्मसंजुत्ता | 
चेलेशा य 'परिगहिया ते मणिया इच्छुरिज्जा य ॥ [स० १३] 
शेष जो लिंगधारी सम्यग्दशन और सम्यसज्ञानसे युक्त हैँ, किन्तु 
चस्त्रधारी हैं वे इच्छाकारके योग्य कहे गये हैं । 
इच्छायारमहत्यं सुत्तद्विल्रो जो हु छिंदए कम्मं । 
ठाणे! ठिय सम्मत्त 'परलोयसुइंकरों होइ।| [ सू० १४ ] 
जो सूत्रमें स्थित होता हुआ इच्छाकारके महान अर्थकरी जानकर 
कर्मोका नाश करता हैं तथा सम्यक्त्वसें दृढ़ रहता है बह परलोकमें सुखका 
भागी होता है । 
अह पुण अ्रप्पा णिच्छुदि धम्मं सुकरेदि खिरिबसेसाईं | 
तह वि शा पावइ सिद्धि संसारत्थों पुणो भणिश्रो ॥१५॥ 


१. अविसेसा अ०, अ्रविसेसी ग० ऋ० | २. परिगलिया ग०। ३, ठाणो 
विय ग० | ४. परलोये ग० । 


श्३८ - प्रारतसंग्रह - 


जो आत्माकी नहीं चाहता अथात्‌ आत्माकी भावना नहीं करता, 
ओर समस्त धर्माचरण करता है फिर भी उसे मुक्ति ग्राप्त नहीं होती । 
ऐसे मनुप्यका संसारी ही कहा हैं। 


एएशा कारणुण य दे श्रप्पा सहहेह तिविहेण । 
जेण य लहेह मोकस्ं त॑ जाशिज्जह पयत्त ण॒ [१६॥ 


इस कारण हैं भव्य जीवों ! मन बचन कायसे उस आत्माका श्रद्धान 
करो तथा प्रयत्न पूर्वक उस आत्माको जानो, जिससे तुम मोक्ष प्राप्त 
कर सको। 
साधुका आचरण 
बालग्गकोडि मत्त परिगहगहरां ण होइ साहूरां | 
भू जेइ पाणिपतत दिग्ण॒ण्णुं एकटाणमम्म ॥१७॥ 
साधु बालकी नोकके वरात्रर भी परिग्रह नहीं रखते हैं। और एक. 
स्थान पर खड़ होकर हाथरूपी पात्रमें श्रावकके द्वारा दिये गये आद्वरकी 
खाते हैं । 
जहजायरूबसरिसो तिलतुसमेत्तं णु॒ गिहृदि 'हत्थेसु । 
जइ लेइ अप्पबहुयं तत्तों पुण जाइ णिग्गोयं ॥१८॥ 
बालक जेसे नग्नरूपमें जन्म लेता हे वही रूप साधुका होता है। 
बह अपने हाथोंमें तिलके छिलकेके बरावर भी पदार्थकों अहण नहीं करता । 
यदि थोड़ी बहुत परिग्नरह रखता है तो उसके फलसे उसे निगोदमें जन्म 
लेना पड़ता हैँ । 
परिग्रही साथुकी निन्‍्दा 


जस्स परिगाहगहणाुं श्रप्पं बहुयं च हृब३ लिंगस्स । 
सो गरहिआओ्ओो जिश-वयण परिगहरहिआओ शखिरायारो ॥ १६॥ 
जिस लिंगमें थोड़ी बहुत परिप्रह रखी जाती है, आगममें वह 
लिंग निन्‍्दनोय माना है। अनगार ( गृह रहित साधु ) परिम्रहसे रहित 
होता हैं । 
पंचमहाव्वयजुत्तो तिहि गुत्तिहिं जो स संजदो होइ | 
णिग्टंथमुक्खमंग्गो सो होदि हु वंदरशिजों य ॥२०॥ 
? अत्यसु ऊ० । 


- ६. अ्समणय अधिकार - १३५४, 


जो पाँच महाव्रत ओर तीन गुप्रिसे युक्त होता है बह संयमी है और 
निम्नेन्ध मोक्ष मार्गमें स्थित है । वही बन्दना करनेके योग्य होता है । 
लिक्षके भेद 
दुद्द्य च॒ वुत्त लिंग॑ उक्किट्ट अवरसावयाया तु । 
भिकखे भमेइ पत्तो' समिदीमासेण मोणेण ॥२१॥ 
दूसरा लिंग उत्कृष्ट श्रावकका कहा है । वह पात्र हाथमें लेकर भिक्षाके 


लिये घूमता है. और भाषा समिति पूबेक अथवा मौन पूबेक भोजन प्राप्त 
करता हैं (१)। 


स्त्रीका लिड् 
लिंगं इत्थीण हृव३ भुंजइ पिंड सुएयकालम्मि | 
श्रजिय वि एक्वत्था वट्टावरणेण (१) मुंजेइ ॥२२॥ 


तीसरा लिंग स्त्रीके होता हे। आया भी एक वस्त्र धारण करदी है 
ओर एक ही बार भोजन करती हैं (१)। 


वस्श्रधारीको मोक्षका निषेध 
णु वि सिज्मइ वल्थधरो जिशसास'णु जद वि होइ तित्थयरों | 
णग्गो विमुक्खभग्गो सेसा उम्मगगया सब्वे ॥२३॥ 
जिन शासनमें वस्त्रधारीकों मोक्ष नहीं मिलता चाहे वह तीर्थद्भुर दी 
क्यों न हो | नग्नता ही मोक्षका मांगे है शेष सब मिथ्या मार्ग हैं । 
स्प्रीको प्रश्नज्याका निषेध 


लिगम्मि य॒ शत्थीणं थणुंतरे णाहिकक्खदेसेसु । 
मणिओ्रो सहुमो कओओ तेसिं कह होइ पव्वजा ॥२४॥ 


स्त्रियोंके योनि, स्तन, नाभि और काँख आदि स्थानोंमें सूचमकायिक 
जीव आगममें कहे हैं । उन्हें प्रत्रज्या--जिन दीक्षा कैसे हो सकती है ९ 


. जइ दंसणेण रूड्धा उत्तममगोण सा वि संजुता | 
घोरं चरियचरित्त इत्यीसु ण॒ पव्वचया भमणिया॥२५॥ 


१. पत्ते ग. ऊ। २. वत्वावरण ऊ | ३. -सणी ऊ० आ० | 


१३६ - प्राइ्तसंग्रह - 
यदि सी सम्यग्दशनसे शुद्ध हे तो वह भी उत्तम मार्गमें स्थित है । 
बह घोर तपश्चरण भी करे किन्तु छियोंमें जिनदीज्ञा नहीं कह्दी गई है । 
चित्तासोहि ण तेसिं ढिल्‍ल॑ भाव॑ तहा सहावेण । 
विजदि मासा' तेसिं इत्थीसु ण संकया भा ॥२६॥ 


स्त्रियोंका मन शुद्ध नहीं होता तथा स्व्रभावसे ही उनके परिशामोमें 
दीलापन होता है. ओर प्रतिमास मासिक धमम होता है। इन कारणोंसे 
स्त्रियॉमें सम्यक्‌ ध्यान नहीं होता । 
गाहेश अप्यगाहा समुदसलिले सचेल अ्रत्येण । 
इच्छा जाहु णियत्ता ताह णियत्ताईं सब्बदुक्खाई ॥२७॥ 


. जो महण करने योग्य है उसको भी मुनि अल्प परिमाणमें ही ग्रहण 
करते हैं। जैसे समुद्रके जलको मनुष्य वस्त्र धोनेके लिये ही महण करता 
है । ठीक ही है जिनकी इच्छा दूर हो गई उनके सब दुःख दूर हो गये। 


१० बारह अनुप्र क्षा 
मंगलाचरण 


णमिऊशण ख्ब्वसिद्धे भागुत्तमखविददीहसंसारे | 
दस दस दो दो य जिशे दस दो अशुपेहरणं वोच्छे ॥१॥ 
उत्तम ध्यानके द्वारा सुदी्ष संसारका नाश करने वाले समस्त सिद्धोंको 
ओर चौबीस तीथ्थइरोंको नमस्कार करके बारह असुप्रेत्ञाओंको कहूँगा। 
यारह अजुप्रेत्षा 


अदूधुवमसरणमेगत्तमश्णसंसा रलो गमसुचित्त | 
अआसक-संबर-रिज्जरघम्मं बोहिं च चितेज्जो ॥ २ ॥ 


१. संसा ऊ। 


«» १०. अनुप्रक्षा अधिकार - श्ड्र्७ 


अध्रव, श्रशरण, एकल, अन्यत्व, संसार, लोक, अशवचिता, आार्रत 
संबर, निजजेंरा, लोक और बोधि ये बारह अनुग्रेज्षाएँ हैं, इनका चिंतन 
करना चाहिये | 
$ अ्रप्न व अनुप्रेक्षा 
वर भवण-जाणु-वाहण-सयणासण-देव-मणुवरायाणं | 
मादु-पिदु-सजण-मभिन्च संबंधिणों य पिदिवियाणिश्वा ॥ ३॥ 


उत्तम भवन, सवारी, वाहन, शय्या, आसन, देव, मनुष्य, राजा 
ओर माता पिता कुटुम्बी, सेवक आदि सम्बन्धी सब अनित्य हे, 
बिछु डने वाले हैं । 
सामग्गिदियरूवं आरोग्गं जोब्वं बलं तेज॑ | 
सोहग्गं लावण्णंं सुरघशुमिव सस्सयं ण्‌ हवे ॥४॥ 


समस्त इन्द्रियाँ, रूप, नीरोगता, योवन, बल, तेज, सौभाग्य, लावण्य 
ये सब सदा रहने वाले नहीं हैं, किन्तु इन्द्रधनुषके समान चंचल हैं । 


जलबुब्बुद-सक्परु-खशणशरुचि-धणसोहमिव थिरं ण॒ हवे | 
अहमिंदट्वाणाईं बलदेवप्पहुदिपज्जाया ॥५॥ 


अहसिन्द्रोंक पद और बलदेव आदिकी पर्यायें जलके बुलबुले, हन्द्र- 
धनुष, बिजली और मेघकी शोभाकी तरह स्थिर नहीं होतीं। अर्थात्‌ 
जैसे जलका बुलबुला बगेरह क्षण भंगुर हे बेले ही अहमिन्द्र आदिके 
पद भी क्षणभंगुर हें । 


जीवशणिबद्ध॑ देह खीरोदयमिव विशस्सदे सिग्धं | 
भोगोपभोगका रणदव्ब॑ शिच्चं कहं होदि ॥६॥ 


जब जीवसे सम्बद्ध शरीर दूधमें मिले पानीकी तरह शीघ्र ही नष्ट हो 
जाता है, तब भोग उपभोगके कारण जो ख्ली महल धन वगैरह हैं..जो कि 
शरीरसे भिन्न है, वे कैसे नित्य हो सकते हैं । 


परमट्ठु ण॒ दु आदा देवासुर-मणझुवराय-विभवेष्िं । 
वदिरित्तो सो झ्रप्पा सस्सद्मिदि चिंतए णिच्च ॥|७॥ 


परसार्थसे तो आत्मा देव, असुर, मनुष्य ओर राजाके वेभवोंसे भिन्न 
है । तथा वह आत्मा नित्य है, ऐसा सदा विचारना चाहिये। 


श्श्प - प्राशतसंग्रह - 


२ अशरणानुप्रेक्षा 


मणि-मंतो सह-रक्खा हय-गय-रहओ्ं य सयलविज्जाओ | 
जीवाणु ण्‌ हि सरणं तिध् लोए मरणसमयम्हि ॥८॥ 
मरणकाल आने पर तीनों लोकॉमें मणि, मंत्र, ओषधी, रक्षक, हाथी, 
घोड़े, रथ, और समस्त बिद्याएँ जीवोंको रुत्युसे बचानेमें समये नहीं हैं । 
सग्गो हवे हि दुग्गं भिच्चा देवा य पहरणं वज्जं | 
अइरावणो गइंदो इंदस्स ण॒ विज्जदे सरण ॥६॥ 
स्‍्व॒गे जिसका किला है, देव सेवक हैं, वञ्ञ अख्न है ओर ऐरावत हाथी 
हाथी है, उस इन्द्रका भी ( मृत्यु आने पर ) कोई शरण नहीं है । 
णुवशणिहि चउददरय॒ण हय-मत्तगइंद-चाउरंगबलं | 
चक्‍्केसस्स ण्‌ सरणा पेच्छंतो कद्िये (!) काले ॥१०॥ 
नौ निधियाँ, चोदह रत्न, घोड़े, मत्त हाथी ओर चतुरंग सेना मृत्युको 
सन्मुख देखते हुए चक्रवर्तीके शरणभूत नहीं हैं। अथान्‌ ये सब भी उसे 
मौतसे नहीं बचा सकते । 
जाइ-जर-मरण-रोग-भयदो रक्खदि अ्रप्पणो अ्प्या | 
तम्दा आदा सरण्‌ बंधोदयसत्तकम्मवदिरित्तो ॥११॥ 
आत्मा ही जन्म, जरा, मरण, रोग ओर भयसे आत्माकी रक्षा करता 
हैँ इसलिये कर्मोंके बन्च, उदय ओर सत्तासे रहित शुद्ध आत्माही शरण हें । 
अरुहा सिद्धाइरिया उवमाया साहु पंचररमेट्टी । 
ते वि हु चिट्टदि आदे तम्हा आदा हु मे सरणं ॥१२॥ 


अरिहन्त, सिद्ध, आचाये उपाध्याय और साधु ये पाँचों परमेष्ठी भी 
आत्मामें ही निवास करते हैं । अथात्‌ आत्मा ही पंच परमेष्ठी स्वरूप हे, 
इसलिये आत्मा ही मेरा शरण है । 


सम्मत्ंत सशणाणु सच्चारित्त व सत्तवों चेव | 
चउरो चिहट्दग॒दि आदे तम्हा आदा हु मे सरणं ॥१३॥ 


सम्यर्दशेन, सम्यस्क्ञान, सम्यकचारित्र और सम्यकतप ये चारों भी 
आत्मामें ही हैं इसलिये आत्मा ही मेरा शरण है। 


- १०, अनुश्रेक्ष अधिकार - १३६ 


३ एकत्वाजुप्रेत्ता 
एको करेदि कम्म॑ एको हिंडदि य दीहसंसारे। 
एको जायदि मरदि य तस्स फल॑ भु जदे एको ॥१४॥ 
जीव अकेला कर्म करता है, अकेला ही सुदीधे संसारमें श्रमण करता. 
है, अकेला जन्म लेता है, श्रकेला मरता है और अकेला ही अपने किये. 
हुए कमेका फल भोगता है । 
एक्को करेदि पावं विसयशिमित्तेण तिव्वलोहेण । 
शखिरयतिरियेसु जीवो तस्स फल॑ भुजदे एको ।,२५॥ 
संसारिक विषयोंके निमित्तसे तीज्र लोभसे प्रेरित होकर जीव अकेला 
ही पाप कमे करता हे ओर नरक ओर तियेश्ल गतिमें अकेला ही उसका 
फल भोगता है । 
एक्को करेदि पुण्णं धम्मणिमित्तण पत्तदाणेण | 
मणुबदेवेस जीवो तस्त फल॑ भुजदे एको ॥१६॥ 
धर्मेके निमित्तसे, पात्रदानके द्वारा अकेला ही जीव पुण्य उपाजेन करता 
है ओर मनुष्य गति तथा देव गतिमें अकेला ही उसका फल भोगता है + 
उत्तमपत्तं भणियं रुम्मत्तगुणेण संजुदो साहू । 
सम्मादिद्वो सावय मज्मिमपत्तों हु विण्णेश्रों ॥१७॥ 
सम्यग्दशेनसे .प्लुक्त साधुको उत्तम पात्र कहा है। ओर सम्यग्टष्टि 
श्रावकको मध्यम पात्र जानना चाहिये । 
णिद्दिट्रो जिणसमये अविरदसम्मो जहण्णपत्तो त्ति। 
सम्मत्तरयण्रहिश्रो अभ्रपत्तमदि संपरिवखेज्जो ॥१८,। 


जेन आगममें अधिरत सम्यग्दष्टिको जघन्य पात्र कहा है और जो. 
सम्यक्त्वरूपी रत्नसे रहित हे बह अपात्र है। इस प्रकार पात्रकी अच्छी. 
तरह परीक्षा करनी चाहिये । 
दंसणभट्ठः भट्ठा दंसणमट्स्स ण॒त्यि णिव्वाणं। 
सिज्कंति चरियभट्ठा दंसणभद्ठा ण॒ सिज्कंति ॥१६॥ 


जो सम्यग्दशेनसे अ्रष्ट (रहित) हैं वे ही भ्रष्ट हैं। सम्यस्दर्शनसे भ्रष्ट 


१४० > आश्टतसंग्रह - 


जीवका मोक्ष नहीं होता | जो चारित्रसे भ्रष्ट हे वे ( चारित्र धारण करलेने 
पर ) मोक्ष जा सकते हें। किन्तु जो सम्यग्दशनसे भ्रष्ट हे वे मोक्ष नहीं 
प्राप्त कर सकते । 

एक्कोहं शिम्ममो सुद्धों शाण॒दंसणलक्खणो। 

सुद्धेयत्तमुपादेयमेव॑ चिंतेइ संजदों ॥२०॥ 

संयमी साधु एसा विचारता है कि मैं एकाकी हूँ, ममत्वसे रहित हूँ, 
शुद्ध हूँ, सम्यग्दशेन ओर सम्यग्ज्ञान मेरा लक्षण हे, ऐसा शुद्ध एकत्व ही 
उपादेय हे । 
४ अन्‍्यत्वानुप्रे्षा 


मादा-पिद्र-सहो दर-पुत्त-कलत्तादिबंधुसंदो हो । 
जीवस्स ण संब्ंधो णियकज्जवसेण वट्ट ति ॥२१॥ 
मात, पिता, सहोदर श्राता, पुत्र, ख्ली आदि बन्धुओंका समूह जीवके 
साथ सम्बद्ध नहीं है, ये सब अपने अपने कार्येबश होते हैं । 
अण्णो अर्णं सोयदि मदो त्ति मम णाहगो त्ति मण्णंतो। 
अप्पा् ण॒ हु सोयदि संसारमहर्णवे बुडु ॥२२॥ 
यह्‌ मेरा स्वामी था, यह मर गया, ऐसा मानता हुआ एक जीब दूसरे 
जीवके बिपयमें तो शोक करता है किन्तु संसाररूपी समुद्रमें डूबते हुए अपने 
आत्माके विपयमें शोक नहीं करता । 
खरणण इमं सरीरादिगं पि होज्ज बाहिरं दब्वं | 
णाणं दंसणमादा एवं चिंतेहि अण्णत्तं ॥२३॥ 
यह शरीर आदि जो वाह्म द्रव्य है वह सब मुझसे अन्य ( मिक्न ) हैं । 
९ हे ्ड 
आत्मा ज्ञान दशन रूप हैं, इस प्रकार मुनि अन्यत्वका चिन्तन करता है । 
५ संसारानुभेक्षा 


पंचविड़े संसारे जाइ-जरा-मरणु-रोग-भयपउरे | 
जिणमग्गमपेच्छंतो जीदो परिभमदि चिरकालं ॥२४। 


जिन भगवानके द्वार बतलाये हुए सार्गको न जानने बाला जीव 
जन्म, बुढ़ापा, सत्यु, रोग आदि भयोंसे भरे हुए पंच प्रकारके संसारमें 


“ १०. अनुप्रेक्ता अधिकार - १४४१ 


चिरकालसे परिभ्रमण करता है । [ पुदूगल परिवते, क्षेत्र परिवते, काल 
परिवते, भव परिवते ओर भाव पखितेके भेंदसे संसार पाँच प्रकारका है । 
संसारका मतलब हे--भटकना । आगे प्रत्येक परावते रूप संसारका 
स्वरूप बतलाते हैं ] 


सब्वे वि पोमाला खलु एगे भुत्तुज्किया हु जीवेण । 
श्रस॒यं अणुंतखु दो पुगालप रियट्टसंसारे ॥२५॥ 


पुदूगल परिवते रूप संसारमें, इस एकाकी जीवने अनन्तबार समस्त 
पुदूगलों को भोग भोगकर छोड़ दिया। [ समस्त पुद्गलोंको क्रमानुसार 
भोगकर छोड़ देनेका नाम पुदूगल पखिते संसार है ]। 
सब्बम्हि लोयखेते कमसो त॑ णत्यि ज॑ ण्‌ उप्पण्णं । 
उग्गाहरणोश बहुसो परिभमिदो खेत्तसंसारे ॥२६॥ 


समस्त लोकरूपी क्षेत्रमें ऐसा कोई स्थान नहीं हे जहाँ यह जीब 
उत्पन्न न हुआ हो । अनेक प्रकारकी अवगाहना धारण करके इस जीवने 
क्षेत्र संसारमें परिश्रमण किया । 


अ्रवसप्पिरि-उस्सप्पिणि-समयावलियासु शिरवसेसास | 
जादो मुदो य बहुसो प्रिभमिदो कालसंसारे |२७।॥ 


यह जीव अवसपिणी और उत्सर्पिणी कालके सब समयोंमें अनेकबार 
जनन्‍्मा ओर मरा | ओर इस तरह उसने काल संसारमें परिभ्रमण किया | 


शखिरयाउजहरणादिसु जाव दु उवरिल्लया दु गेवेज्जा । 
मिच्छुत्तसंसिदेण दु बहुसो वि भवद्ठिदी भमिदों ॥र८॥ 


मिथ्यात्वके सम्बन्धसे इस जीवने नरककी जघन्य आयुसे लेकर 
उपस्मि ग्रेवेयक तककी भवस्थितिको अनेक बार श्रमण करके भोगा। 
अर्थात्‌ बारबार भव धारण करके नरकगतिकी जघन्य आयु दस हजार 
वर्षसे लेकर तेतीससागर पर्यन्त उत्कृष्ट आयुकी भोगा, तियश्वगति और 
मनुष्यगतिकी जघन्य आयु अन्तमुहतेसे लेकर तीन पल्‍्य तककी उत्कृष्ट 
आयुको भोगा। फिर देवगतिकी जघन्य आयु दस हजार वर्षसे लेकर 
उपरिम ग्रेबेयक तकदी उत्कृष्ट आयु इकतीस सागर भोगी। इसीका नाम 
भत्र परिवतेन है। [ मिथ्यादृष्टि जीव ही पाँच परावत्तेन करता है और 


श्डर - प्रारुतसंग्रह - 


मिथ्यादृष्टि जीव स्वर्ग उपरिम प्रेवेयक तक ही जन्म ले सकता है। इसलिये 
स्व॒र्गमें उपस्मिग्ेवेयक तककी ही हृद रक्‍्खी गई हैं |। 


सब्वे पयरिद्विदिश्रो श्रणुमागपदेसबंधठाणारि | 
जीवो मिच्छुत्ततसा ममिदो पुण मावसंसारे ॥२६॥ 


इस जीवने समस्त कर्म प्रकृतियोंकी सब स्थितियों, सब अनुभागवन्ध 
स्थानों और सब प्रदेशबन्ध स्थानोंको भोगा और इस तरह मिथ्यात्वके 
बश होकर भाव संसारमें भ्रमण किया। [ ज्ञानावरण आदि कर्मोंकी 
स्थितिके असंख्यात भेद हैं। एक एक स्थितिके कारण असंख्यात लोक 
कपाय-अध्यवसाय स्थान हैं। एक एक कपाय स्थानके कारण असंख्यात 
लोकप्रमाण अनुभाग-अध्यवसाय स्थान हैं और एक एक अनुभाग स्थानमें 
निर्मित्त असंख्यात योग स्थान हैं। समस्त योग स्थानों, अनुभागाध्यव- 
सायस्थानों ओर कपायाध्यवसायस्थानोंके ढ्वारा सब कर्म प्रकृतियोंकी अपने 
योग्य स्थितियोंको भोगनेका नाम भावपरिबितेन हैं। इस प्रकार पाँच 
थखितंनोंकी अपेक्षा संसारके पाँच भद होते हैं ]। 
पुत्तकलत्तशिमित्तं अत्यं अज्जयदि पायबुद्धीए । 
परिहर्राद दयादाणं सो जीवो भमदि संसारे |३०॥ 
जो जीब पुत्र ओर ख्री आदिके लिये पाप बुद्धिसि धन कमाता है और 
दया-दानसे बचता हें बह जीव संसारमें भ्रमण करता है। 
मम पुत्तं मम भज्जा मम घण-घण्णो त्ति तिब्बकंखाए 
चइऊण धम्मबुद्धि पच्छा परिप्डाद दौीहसंसारे (३१॥ 
५ मेरा पुत्र, मेरी स््री, मेरा धन-धान्य, इस प्रकारकी तीत्र लालसासे 
धर्म बुद्धिको छोड़कर पीछे वह जीव दीघे संसारमें रुलता है । 
मिच्छो दयण जीवो णिंदंतो जोर्हभासिय धम्मं | 
कुधम्म-कुलिंग-कुतित्थ मण्णंतो भमदि संसारे ॥३२॥ बे 
मिथ्यात्वके उदयसे यह्‌ जीव जिनेन्द्रके द्वारा कहे हुए धमकी निन्दा 
करता है और खोटे धर्म, खोटे लिंग और खोटे तीर्थोंको मानता है। जिससे 
बह संसारमें भ्रमण करता है । 
हंतूण जीवरासिं महुमंस सेविऊण सुरपाणं | 
परदव्ब-परकलसं गहिऊण य भमदि संसारे ॥३१॥ 


- १० अनुभेक्य अधिकार - !ड 


जीवराशिका ध.त कर, मधु मांस ओर शराबका सेवन कर तथा परधन 
ओर पर खीको अंगीकार कर यह जीव संसारमें भ्रमण करता है। 


जत्तेण कुणइ पाव॑ विसयणिमितं च अहणिसं जीवो | 
मोहंघयारसहिश्रो तेश दु परिपडदि संसारे ॥३४॥ 


मोहरूपी अंधकारमें पड़ा हुआ जीव विषयोंके लिये रात दिन प्रयत्न 
पूर्वक पाप करता है ओर उससे संसारमें रुलता है । 


णिब्विदर-धादुसत्त य तद दस वियलिंदिएसु छच्चेब | 
सुर-णिरय-तिरियचउठरों चोहस मणशुए सदसहस्सा ॥१२५१॥ 


नित्य निगोद, इतरनिगोद, प्रध्वीकाय, अष्काय, तेजकाय, ओर 
बायुकाय, प्रत्येककी सात सात लाख योनियाँ हैं, प्रत्येक बनस्पतिकी दस 
लाख योनियाँ हैं, विकलेन्द्रियॉंकी छै लाख योनियाँ हैं, देव नारकी ओर 
पद्ने न्द्रिय तिर्यश्वॉमेंसे प्रत्येककी चार चार लाख योनियाँ है और 
मनुष्योंकी चौदह लाख योनियाँ है | इस तरह सब चोरासी लाख योनियाँ 
हैं जिनमें संसारी जीव भ्रमण करता है | 


संजोगविप्पजोग॑ लाहालाहं सुहं च दुकखे च। 
संसारे भूदाणं होदि हु माणं तहावमाणं च ॥२६॥ 
संसारमें प्राणियोंको संयोग बियोग, लाभ हानि, सुख दुःख ओर 
आर मान अ्रपमान प्राप्त द्वोते हैं। 
कम्मशिमित्त जीवो हिंडदि संसारघोरकंतारे । 
जीवस्स ण॒संसारी णिक्वयणयकम्मविम्पुको ॥३७॥ 


कर्मोके निमित्तसे यह जीव संसार रूपी भयानक वनमें भ्रमण करता 
है। किन्तु निम्बयनयसे जीव कर्मोंसे मुक्त है इस लिये उसे संसार भी 
नहीं है । 
संसारमदिक्कंतो जीवोवादेयमिदि विचिंतेज्जो | 
संसारदुहक्कंतो जीवो सो हेयमिदि विचिंतेष्जो ॥शै८।॥| 


संसारसे छूटा हुआ जीब उपादेय है ऐसा विचारना चाहिये। ओर 


सँसारके दुःखोंमें फँसा हुआ जीव देय है, छोड़ने योग्य दे, ऐसा विचारना 
चाहिये । 


१४४ - प्रायूससंग्रह - 


६ लोकाजुप्रेत्ञा 
जीवादिपयट्टारं समवाश्रो सो शिरुच्चए लोगो । 
तिविडे हवेह लोगो अहमण्मिमउड्ठभेणएण |॥२६॥ 
जीव्र आदि पदार्थोंके समवायको लोक कहते हैं। लोकके तीन भेद हैं 
अधघोलोक, मध्यलोक ओर ऊध्वेलोक | 
शणिरया हृबंति हेद्ठा मज्के दीवंबुरासयो संखा ! 
सुग्गों तिसट्विभेश्नो एत्तो उड्ढ हवे मोक्‍्खों ॥४०॥ 


नीचे अधोलोकमें न।रकी रहते हैं। मध्य त्ोकमें असंख्यात द्वीप ओर 
असंख्यात समुद्र हैं। ऊपर ऊर्द्धलोकमें स्तवरगोके त्रेसठ पटल हैं और उन 
सबसे ऊपर मोक्ष स्थान हैं । 
इगतीस सत्त चत्तारि दोण्णि एक्केक छुक चदुकप्पे | 
तित्तिय एक्केक्केदियणामा उड्श्नादितेसट्री ॥४१॥ 


सौधर्म और इशान कह्पमें बिमानोंके इकतीस पटल हैं, सनत्कुमार 
ओर महेन्द्र कल्पमें सात पटल हैं, त्रह्म ओर त्रह्मोत्तर कल्पमें चार पटल 
हैं, लांत और कापिष्ठ कल्पमें दो पटल हैं, शुक्र और महाशुक्र कल्पमें 
एक पटल है, शतार और सहस्नार कल्पमें एक पटल है तथा अन्तके आनत 
प्राणशत आरण ओर अच्युत कल्पोंमें छे पटल हैं | इस प्रकार सोलह स्तरगॉमें 
[३१+७+४-+२+१--१+६ ] कुल ५२ पटल हैं। ओर स्वगेंसि ऊपर 
नौ प्रबयकोंमेंसे प्रत्येक भ्रवेयकका एक एक पटल होनेसे नौ पटल हैं। 
नवग्रवेयकोके ऊपर अनुदिशोंका एक पटल है ओर अनुदिशोंसे ऊपर पश्च 
अ्रनुत्तरोंका एक पटल है। इस प्रकार सब मिलाकर ऋतु आदि 
६३ पटल हैं । 
असुद्देश शिरय-तिरियं सुदउबजोगेण दिविजणरसोक्ख | 
सुद्गण लहृइ सिद्धि एवं लोय॑ विचिंतिज्जो ॥४२॥ 
अशुभ उपयोगसे नरक गति ओर तियेश्वगति प्राप्त होदी है, शुभ 
उपयोगसे देवगति और मनुष्य गतिका सुख प्राप्त होता हे, तथा सुद्ध 
उपयोगसे मुक्तिको प्राप्ति होती है, इस प्रकार लोकका विचार करना चाहिये। 
७ अशुचित्वानुप्रेत्ा 
अट्टीहिं पडिबद्धं मंसविलितं तएण श्रोच्छुण्णं । 
किमिसंडुलेहिं भरियमचोक्ख देह सयाकालं |४३॥ 


- 4०- अजुशत्ा आधिकार - श्द्व 


यह शरीर इृडडियोंसे बना है, मांससे लिपटा हुआ है औश :चर्मसे ढका 
है । तथा कीट समूहोंसि भरा है अतः सदा गन्दा रहला है । 
दुबबांधं बीमछ॑ कलिमलमरिदं अ्रचेयण मुत्त 
सडणप्पडगासहावं देहं इदि चिंतये खिच्च |/४४)॥। 


यह शरीर दुगेन्धसे युक्त है, बीमत्स (घिनावना ) है, कलुषित 
मलसे भरा हुआ है, अचेतन है, मूर्तिक है, तथा अवश्य ही नष्ट होनेवाला 
है ऐसा विचारना चाहिये । 


रस-रुहिर-मंस-मेदट्री-मज्जसंकुलं मुत्त-पूय-किमिबहुलं । 
टुग्गंधमसुचि चम्ममयमणिच्वमचेयरण पडर्ण ॥४५॥ 


यह शरीर रस, रुघिर, मांस, भेद, हड्डि, मज्या आदि सात धातुओंसे 
युक्त है। मूत्र, पीच, कृमियोंप्ति भरा है, दुर्गेन्‍्ध सय है, अपवित्र है, चर्ममय 
है, अनित्य है, अचेतन है ओर नष्ट होने वाला है । 


देहादो वदिरित्तो कम्मविरहिश्रो श्रणंंतमुहणिलश्रो | 
चोक्खो हवेइ अप्पा इदि शिच्च भावरशं कुज्जा ||४६!| 


देहसे भिन्न, कमोसे रहित, ओर अनन्त सुखका भण्झार आत्मा ही 
श्रेष्ठ हे इस प्रकार सदा चिन्तन करना चाहिये। 


८ आखवासुपेक्षा 
मिन्छुत्ं अविरमणं कशाक-जोशा य श्रासवा होंति | 
पशण-पण-वउ-तियमेदा सम्म॑ प्रश्क्रिसिदा समए ॥७७॥। 
पाँच प्रकास्का मिथ्यात्व, पाँच अधिरति, चार कपषाय ओर तीन 
प्रकारका योग आख़बके कारण हें, आममशें इनका. क्स्तारसे कथन 
किया गया है। 
एयंत-विशय-विवरिय-संसवम रशाशमिथि हसे पंच । 
अफिरमर्ण हिंसादी पंचबश्रिड़ो सो झका शिया: ॥फ:म 
एकान्त सिध्यात्व, घिनय मिथ्यात्व, विपरीत मिश्यात्व, संशय 
मिथ्यात्त और अज्ञान भिध्यात्व-ये पाँच किध्यल्कके जेद हैं; ओर हिंसा, 
भूठ, चोरी, कुछील ओर परिभहने मेदसे पॉच प्रकारदीअधिएति दे । 
१० ह 


श्डई . » आश्ृतसंग्रह - 


-  कोहो माणो माया लोहो वि व चउच्विहं कसाय॑ खु । 
_मणवचिकाएशण पुणो जोगो तिवियप्पमिदि जारे ॥४६॥ 


क्रोध, मान, माया, और लोभ यह चार प्रकारकी कषाय है। तथा 
सनो योग, बचन योग ओर काययोगके भेदसे योगके तीन भेद जानने 
चाहियें। 
अमुद्देद रभेदेण दु एक्केवर्क वरिण॒दं हवे दुरविह । 
श्राहारादी सरणा असुहमर्ं इदि विजाणेहि ॥४०॥ 
दीनो योगोमिंसे प्रत्येक_ योग अशुभ और शुभके भेदसे दो प्रकारका 
होता है। आहार, भय, मैथुन और परिग्रहदों चाहका होना अशुभ 
मन है | 
किण्द्ादि तिश्णि लेस्सा करणजसोक्खेसु गिद्धिररिणामों । 
ईसा विसादभावों असुहमरणं त्ति य जिणा बेति ॥४१॥ 


कृष्ण नील कापोत ये तीन लेश्या, इन्द्रियसे होने वाले सुखमें ठृष्णा 
भाव, ईर्षा ओर विषाद भाव, इन सबको जिनेम्द्र देव अशुभ मन जानते हैं । 
अथात्‌ खोटे विचारोंसे युक्त मनको अशुभ मन कहते हैं । कपाय, लेश्या, 
संज्ञा वगैरह अञभ भावोंदी कारण हैं इसलिये इन्हें अशुभ मन कहा है। 


रागो दोसो मोहो हास्सादि शोकसायपरिणामो | 
धूलो वा सहुमो वा श्रसहमणो त्ति य जिणा बेति ॥४२॥ 


राग, ठेष, भोह और हाल्य आदि नोकपायरूप परिणाम, चाहे 
स्थूल हों या सूक्ष्म हों, उन्हें जिनेन्द्रदेव अशुभ मन जानते हैं । 
भत्तित्थि-राय-चो रकह्ठाश्नो वयरणं वियाण असृहमिदि । 
' बंधण-छेदख-मारणकिरिया सा असुहकायेत्ति ।|३३॥ 


भोजनकथा, स्त्रीकथा, राजकथा और चोरोंकी कथा करना अशुभ वचन 
है। बाँधना, छेदना, मारना आदि क्रियाओंको करना अशुभ काय हे 
अर्थात्‌ बुरी अथवा व्यथेकी बातोंका कहना अशुभ वचन है ओर शरीरसे 
चुरी क्रियाओंका करना, जिससे दूसरोंको कष्ट पहुँचता हो, अशुभ काय हे। 


मोत्तूस असहभावं पुच्छुत्ते शिरवसेसदो दब्बं । 
बद-समिदि-सील-संजम परिण्यमं सुहमणं जाणे ॥३४|। 


- १०: अ्रनुप्रेज़ी अधिकार - १४७ 


ऊपर कहे हुए समस्त द्रव्यों ओर अशुभ भावोंको छोड़कर त्रत, समिति 
शील और संयम रूप परिणामोंका होना शुभ मन है अर्थात्‌ शभ भाबोंसे 
युक्त मनको शुभ मन कहते हैं । 


संसारछेदकारणवयणं सृहवयणमिदि जिसुदिट्ठ । 
जिणदेवादिसु पूजा सहृकायं ति य हवे चेट्ठा ॥४४॥ 


जो बचन संसाररूपी बन्धनको काटनेमें कारण हैं उन बचनोंको 
जिनदेवने शुभ वचन कहा है। ओर जिलेन्द्र देव वगेरहकी पूजाक॑ लिये 
जो चेष्टा को जादी ह वह शुभ काय है । 
जम्मसमुद्रे बहुदोसबीजिये दुक्खजलचराकिण्णे । 
जीवस्स परिव्भमर्ण कम्मासवकारणं होदि ॥|४६॥ 


यह जन्म मरण रूपी समुद्र बहुत दोपरूपी लहरोंसे ओर दुखरूपी 
मगर मच्छोंप्ते भरा है। इसमें जीवका भटकना कर्मेके आस््रवका कारण है। 
कम्मासवेण जीवो बृड॒दि संसारसागरे घोरे । 
जण्णाणवर्स किरिया मोक्खरिमित्त परंपरया ॥४७॥ 


कर्मोका आख्रव होनेसे जीव संसाररूपी . भयानक समुद्रमें ड्ूबजाता 
है। जो क्रिया ज्ञान पूवेककी जाती हे बह परंपरासे मोक्षका कारण होती हैं। 
श्रासवद्देदू जीवो जम्मसमुद्रे शिमज्जदे खिप्प॑। 
श्रासवकिरिया तम्हा मोक्खशणिमित्त ण चिंतेज्जोी ॥५४८॥ 


कर्मोके आर्त्रवके कारण जीव शीघ्र ही जन्म मरण रूपी समुद्रमें डूब 

जाता हैं अथोत्‌ उसे संसारमें भ्रमण करना पड़ता है । इसलिये कर्मोके 
आखब रूप क्रियाको मोक्षका कारण नहीं मानना चाहिये । 
पारंपजाएण दु ग्रासवकिरियाए, ण॒त्यि णिव्वाणं । 
संसारगमणकारणुमिदि शिदं आसवो जाण |४६॥ 


कम कि आस्रवरूप क्रियासे परम्परासे भी मोक्ष नहीं होता। आरखब 
संसारमें मटकनेका कारण है, इसलिये उसे निन्‍्दनीय दी जाना। अथात्‌ 
जो लोग पुण्यकर्मफके आखर्रवको अच्छा मांनते हैं और परम्परासे उसे 
मोक्षका कारण मानते हैं, उनके लिये आचार्य कहते हैं कि पाप कर्मोंका 
आखव हो या पुण्यकर्मांका आरूब हो, आखर्व ता आर ही- है | जब तक 


श्डद, - आश्वलसंजह - 


आशखाब है तब तक मोक्ष नहीं मिल सकता । इसलिये आस्रवको रोकना 
ही हिितकर दे । 
पुब्बुत्तासयभेया शिच्छुयणयएण शत्थि जीवस्स | 
उदहयासवर्णिम्मुक्क श्रप्पाणं नितए शिच्चं ॥६०॥ 
निश्चयनयसे पूर्बोक्त आख्वके भेद जीवके नहीं हैं। इसलिये सदा 
आत्माको शुभ ओर अशुभ कर्मके आखबसे अथवा द्रव्यालब ओर 
माबाखवबसे मुक्त दी विचारना चाहिये । 


* & संवरानुप्रेक्षा 
चल-मलिणमगा[दं च वज्जिय सम्मत्तदिदकवाडेण । 
मिच्छ॒ुत्तासवदा रणिरोहो होदि त्ति जिणेहि खिदिद्ध' ॥६१॥ 
सम्यक्त्थके चल मलिन ओर अगाढ़ दोषोंको छोड़कर सम्यर्दर्शन- 

रूपी हृह कपार्टोंके द्वारा मिथ्यात्य रूप आख्त्र द्वार रुक जाता हे ऐसा 
जिनेन्द्रने कहा है। [ आशय यह है कि आखवके चार द्वार हैं-मिश्यात्व 
अविरति कंपाय और येग। निर्दोष सम्यग्दशनको धारण करनेसे 
आखवका प्रथम मुख्यद्वार मिथ्यात्व बन्द हो जाता है और उसके द्वारा 
आने वाले कम रुक जाते हैं । इसीको संबर कहते हैं ]। 

पंचमहवब्बबमणसा अविरमणणिरोहरणं हवे खियमा | 

कोहादिश्रासवाणं दाराणि कसायरहियपल्‍्लगेहि ||६२॥। 


मनसे पाँच महात्रतोंकी धारण करनेसे अविरत्तिसे आनेवाले कर्म 
नियमसे रुक जाते हैं। ओर क्रोध आदि कपाय रूप आखबके द्वार कषाय- 


रहित कपाटोंसे बन्द हो जाते हैं । 
सुदृजोंगस्स पवित्ती संबरणं कुणदि अ्रसुहजोगस्स | 
सुहृजोगस्स णिरोहो सुद्धुवजोगेण संमवदि ॥६३|॥ 
शुभयोगको प्रवृत्ति अशुभ योगसे आने वाले कर्मोंको रोक देदी है । 
ओर शुद्धोपयोगके द्वारा शुभयोगसे आने वाले करमोंका निरोध हो. जाता है । 
सुदुधुषजोगेण पुणो धम्मं सुक्क च होदि जीवस्स | 
तम्हा' संबरहेदू काणो सि विसिंतए, खिल्च ॥६४।। 


- १०. अजुमेत्ता अधिकार - 'ल्ईट 


शुद्घोपग्रोगके हानेसे जीवके धर्मध्यान और शुक्ल ध्यान होते हैं। 
अतः संबर ध्यानका कारण है ऐसा सदा विचारना चाहिये । 


जी प्स्स ण्‌ सवरण परमदुणएण संद्धमावादो । 
संव्रभावविभुक्क अ्रपाणं चिंतर शिच्च ॥६५॥| 


निश्चय नयसे ज्ञीवके संबर नहीं है, क्योंकि जीव सदा शुद्ध भाव वाला 
है। यदि जीषके अशुद्ध भाव होते तो आस्नव होता और आखव होता तो 
संबर भी होता। किन्तु निम्चेयनय उपाधिरदित वस्तुस्वरूपकों ही भ्रहरश 
करता है इसलिये निश्चयनयसे जीव सदा शुद्धोपयोगी है । ऋतः उसके न 
आखब है ओर न संबर है। इसलिये सदा आत्माकों संबर भावसे रहित 
विचारना चाहिये । 


१० निजंराजुप्रेक्षा 


बंधपदेसगालणं रिज्जरणं इदि भिशेहि पण्शत्त । 
जेण हवे संबरणं तेश दु णिज्नरणमिदि जाण |६६॥ 


बंधे हुए कर्मोंके प्रदेशोंके गलनेकी निजेरा कहते हे ऐसा जिनेन्द्र देवने 
कहा है । जिन कारणोंसे संबर होता दे उन्हींसे निजेरा होती हे । 


सा पुण दुविहा णया सकालपकका तवेण कथमाणः | 
चदुगदियाणं पटमा वयजुत्ताणं हवे ब्रिदिया ॥६७॥। 


वह निर्जरा दो प्रकार की है--एक उदयकाल आने पर कर्मोका स्त्रय॑ 
पककर मद जाना ओर एक तपके द्वारा उदयावल्ली बाह्य कर्मोको बलात्‌ 
डदयमें लाकर खिराना ( चारों गतिके जीबोंके पदली निजेरा होती हे और 
व्रती पुरुषके दूसरी निजेरा होती हे । 
११ धर्मावप्रेत्षा 
एथारस-दसमेय घम्म॑ सम्मत्तयुष्बर्य मणिय॑ । 
सागारणगाराणं उत्तमसुहसंपजुत्तहिं ।६८/। 


उत्तम सुखमें मग्ने अरहँल केंबने गृहस्थों और मुनियोंके धर्मको क्रमसे 
ज्यारह और दस भेदघाला कह है। धह धसं सम्यदरशेन पूर्वक होता है। 
अर्थात्‌ गहस्य धर्म और मुचि धर्मकी अपेक्षा, ध्मफ्रे दो भेद हैं । शहस्य 
अर्मके. श्यास्द भेद हैं. और मुनि धर्मके दल भेद्र हैं। दोनों-ही चर्म 


१४.० . 5 आभ्तसंग्रह - 


सम्यग्दशन पूर्वक होते हैं; सम्यग्दशेनके बिना नहीं द्ोते । अर्थात्‌ धर्मका 
मूल सम्यग्दशन है । । ह 
दंसण-वय-सामाइय-पोसह-सब्ित-रायमत्ते य। 
बम्हारंभ-परिगाह अणुमणमुद्िद्ठ देसविरदेदे ॥६६।| 


दरशन, ब्रत, सामायिक, प्रोपध, सचित्तत्याग, रात्रि भक्तत्रत, ब्रह्मचये, 
श्रारम्भ त्याग, परिग्रह त्याग, अनुमति त्याग आर उद्दिष्ट त्याग, ये ग्यारह 
देश बिरत श्रावक धर्मके भेद हैं । | 
उत्तमखम-मदवज्जव-सब्च-सउर्च्च॑ च संजमं चेव । 
तब-चाग-मर्किंचशह बम्दा ईद दर्सावहं होदि ॥७०॥ 
उत्तम क्षमा, उत्तम मार्दव, उत्तम आजजब, उत्तम सत्य, उत्तम शोच, 
उत्तम संयम, उत्तम तप, उत्तम त्याग, उत्तम आ्किचन्य और उत्तम बह्म- 
चर्य ये दस भेद मुनिधर्मके हैं । 
कोहुप्पनिस्स पुणो बहिरंगं जद हवेदि सकखादं | 
रण कुशाद किंचि वि कोहो तस्स खमा होदि धम्मो ति ॥७१॥ 
यदि क्रोधकी उत्पत्तिका साज्ञान्‌ बढिरंग कारण हो, फिर[भीःजो 
जरा भी क्रोध नहीं करता, उसके क्षमा धर्म होता है । 
कुल-रूव-जादि-बुद्धिसु तव-सुदसीलेसु गारवं किचि | 
जो ण्‌ वि कुर्व्याद समणो मदृवधम्मं हवे तस्स ॥७२॥ 
जो श्रमण कुल, रूप, जाति, बुद्धि, तप, श्रुत ओर शीलका किख्ित्‌ 
थी मद नहीं करता, उसके मार्वधर्म होता है । 
मोत्त ण॒ कुडिलभाव॑ शिम्मलहिदएण चरदि जो समणो । 
झजवघग्म॑ तइयो तस्स दु संभवदि शियमेण |॥७३॥ 
जी अ्मण कुटिल भावको छोड़कर निमभल हृदयसे आचरण करता है. 
डसके नियमसे तीसरा आजेब धस्स होता है।. 
परसंतावयकारणवयरं मोत्तुय रूपरहिदवयणं | 
जो बददि भिक्‍्खु तुरियों तस्स दु धम्मो हवे सच्च ७४ 
दूसरोंको संताप करनेवाले बचनोंको छोड़कर जो भिचु अपना ओर 
दूसरोंका हित करनेवाले वचन बोलता है उसके क्लोया सत्य पे होता हे-। 


- १०. अनुमेवा ऋषिक्रार -- श्पूशः 


कंखामावसिवि्ति किल्या वेरमाभावणाजुत्तो ! ; 
: जो बहट्ढदि परममुणी. तस्स हु धम्मो हवे सोच्च ॥७४॥- 
जो उत्कृष्ट मुनि आकांक्षा भावको दूर करके बैराग्य भाषनासे युक्त 
रहता है, उसके शौच घमे होता है । . | 
वद-समिदिपालणाए दंडब्चाएण इंदियजएण | 
परिणममाणस्स पुणो संजमधम्सो इवे शियमा ॥७६॥ 


सन बचन ओर कायकी प्रवृत्तिको त्याग कर और इन्द्रियोंको जीतकर 
जो पाँच महात्रतोंकी धारण करता है और पाँच समितियोंका पालन 
करता ह उसके नियमसे संयम धम होता है। 
विसय-कसायविशिग्गहभाव॑ काऊण भाणसज्माएं। 
जो भावद श्रप्पाणं तस्स तवब॑ होदि शियमेण ||७७॥ 
विपय और कषाय भावका विनिग्रह करके जो ध्यान और स्वाध्यायके 
द्वारा आत्मादी भावना भाता हे उसके नियमसे तपधमे होता है । 
शिब्वेंगतियं भावई मोहं चइऊण सब्बदब्वेसु । 
जो तस्स हवे चागो इृदि भरिदं जिणबरिंदेहिं।८८।| 
जो समस्त द्वव्योंसे मोह त्याग कर तीन ग्रकारके निर्वेदकों भाता है. 
उसके त्याग धमे होता है, ऐसा जिनेन्द्रदेवने कहा है । 
होऊण य णिस्संगो णियभाष॑ णिग्गहित्त, सुहदुद्दं । 
शिहंदेश दु वट्टद अरणयारों तस्स किंचरण्ह ॥७६॥ 
जो मुनि समस्त परिमहको छोड़कर श्रोर सुख दुःख -देनेवाले आत्म- 
भावोंका निम्नह करके निहवन्द रहता है उसके आकेचन्य धर्म द्वोता द्ढे। 
सब्बंगं पेच्छुंतो इत्थी्ं तासु मुयदि दुब्भाव॑। 
सो बम्हचेरभाव॑ सुकदि (१) खलु दुद्धर घरदि ॥८९०॥ 
जो ख्लरियोंके सब अंगोंको देखता हुआ भी उनमें खोटे भाव नहीं 
करता । कह धर्मात्सा दुर्धर ब्रह्मचयेभावका धारी हे । 
' साववधम्म॑ चत्ता जद्विधम्मे जो हु वट्ए जीवो |. ह 
सो ण॒ य बज्जदि मोक्खं का इदि खिंतर खिन्ल [प्शक - : 


श्र '. « अमभृतसंतह - 


जो जीव श्रावकप्को छोड़कर मुनिधिर्मकी धारण करता है वह मोक्ष 
रूप धर्मको नहीं छोड़ता | अर्थात्‌ ढसे मोक्तकी प्राप्ति अवश्य होती है। 
ऐसा सदा चिन्तन करना चाहिये । 


शिच्छुयणएण जीवो सागारणगारघधम्मदो भिण्णों | 
मज्मत्थभाक्थाए सुद्धप्प॑ चिंतए. णिल्य ॥८२॥ 
निश्क्‍्यनयसे जीव यृहस्थ धर्म और मुनिधर्मसे भिन्न है। अर्थात्‌ न 
गृहस्थधर्म ही आत्माका स्वरूप है ओर न मुनिधम ही आत्माका स्वरूप 
है। अतः दोनों धर्मामें मध्यस्थभाव रखत हुए सदा झुद्ध शआत्माका 
चिन्तन करना चाहिये । 
१२ बोधि-अनुप्रेक्षा 
उपपज्जाद सण्णाणं जेण उवाएण तस्सुवायस्स , 
चिंता हवेइ बोही अच्चंतं दुल्ल॒ह होद ॥८३॥ 
जिस उपायसे सम्यग्झान उत्पन्न दोता हैं उस उपायकी चिन्ता होती 
है क्योंकि सम्यर्ज्ञानकी प्राप्ति अत्यन्त दुलंभ है । 


फम्मुद्यजपच्जाया हेयं खाश्मोवेसमियणागणुं खु । 
सगदब्धमुवादेय॑ णिच्छित्ति होंदि सरणाणं ॥८४॥ 
कर्मोके उदयसे होनेषाली पर्याय ोोनेके कारण, ज्ञायोपशमिक ज्ञान 
हेय हे ओर आत्मद्रव्य उपादेय है। इस प्रकारके निश्चयकों सम्यस्ज्ञान 
कहते हैं । 
मूलुत्तरपयडीश्रो मिच्छत्तादी श्रसंखलोगपरिमाणा । 
परदत्व संगदब्ब॑ श्रप्पा इदि णखिच्छुयणएण ॥८५॥। 
निश्चयनयसे आठ मूल कर्मोंकी असख्यात लोकप्रमाण मिथ्यात्व 
आदि उत्तर प्रकृतियाँ (भेद प्रभेद) पर द्रव्य हैं। और आत्मा स्वद्रव्य है । 
एवं जायदि शरण हेयमुवादेय खिच्छुये श॒त्यि। 
चितिंव्नइ मुरणि बोहिं संखारविर्मण््ट य ॥|८६॥ 
इस प्रकार चिन्तन करनेसे हैय और उपादेयका शान होता है। 


निश्चयनयसे तो न कोई हेय हे और न उपादेय है। किन्तु मुनिको संसारसे 
घिरकत होनेके लिये झानका विचार करना चाहिये | 


- १०. अनुभेज्षा अधिकार - १४३ 
उपचसंहार 
वारस अगुवेकशाक्ों पस्स्लशरश तहेभन पडिकमरां | 
आलोयणं समाहिं तम्हा भावेज्ज अरुवेक्ख |८७॥ 
अतः बारह अनुप्रेत्ञाओंको तथा प्रत्याख्यान, प्रतिक्मण, आल्लोचना 
और समाधिको बारम्बार विचारना चाहिये । 
रतक्तिदिवं पड़िकमण पद्चक्खाएं सप्ाहि सामइय॑ |: . 
आलोयय॑ पकुब्बाद जदि विज्जदि श्रप्पणों सती ॥प्म८॥ 


यदि अपनी शक्ति है तो रात दिन प्रतिक्रमण, प्रत्याख्यान, समाधि, 
सामायिक ओर आलोचनाको करना चाहिये। 


मोक्खगया जे पुरिसा अ्रणाइकालेण बार श्गमुवेक्खं । 
परिभाविऊण सम्म॑ पशमामि पुणो पुणो तेसिं ॥८६।। 


अनादिकालसे बारह अजुप्रेज्ञाओंकश मली-भमाँति चिन्तन करनेसे जो 
पुरुष मोक्ष गये हैं, मैं उन्हें बारंबार नमस्कार करता हूँ। 
किं पल्नविएण बहुणा जे सिद्धा.णरवरा गए काले | 
सिज्किददि जे वि भविया त॑ जाणद तस्स माहप्पं ॥६०॥ 


... अधिक कहलनेसे क्या ९ जो श्रेष्ठ महुप्य अतीत कालमें सिद्ध हुए हैं 
तथा आगामी काल्में भरी जो भव्य पुरुष सिद्ध दंगे, बह सब अनुप्रेक्षाओं- 
का साहात्म्य जानों। 


इदि शिच्छुय ववहारं ज॑ भणियं कुंदकुंदमुणिणाहे। 
जो भावद सुद्धभणी सो पावइ परमणिब्वाणं |।६१॥ 
.इस प्रकार मुनियोंके स्वामी बुन्दकुन्दने जो निश्चय और व्यवद्दारका 
कथन किया है, उसे जो झुद्ध मने होकर भाता है वह उत्तम निर्वाणको 
प्राप्त करता है । 


११. मक्ति अधिकार 
॥ पश्चनसस्कार 


शमो अरहंताणं, णमो सिद्धाणं, णमो श्राइरियाणं | 
णमो उवज्कायाणं णमो लोए सब्बसाहूरं ॥ 
अ्रहेन्तॉँकी नमस्कार, सिद्धोंकी नमस्कार, आचायोकी नमस्कार । 
डउपाध्यायोंको नमस्कार, लोकमें सब साधुओंंको नमस्कार । 
: संगलखूश् 
चत्तारि मंगलं, श्ररहंता मंगलं, सिद्धा मंगलं । 
साहू मंगलं, केबलिपण्णत्ती धम्मो मंगलं ॥ 


चार मंगल रूप हैं--अह्न्त मंगल रूप हैं, सिद्ध मंगल रूप हैं, साधु 
मंगलरूप है ओर केबलीके द्वारा कह्दा गया धमे मंगलरूप है । 
लोकोत्तमसूत्र 
चत्तारि लोगुत्तमा-श्ररहंता लोगुत्तमा, सिद्धा लोगुत्तमा । 
साहू लोगुत्तमा, केवलिपण्णत्तो धम्मो लोगुत्तमो ॥ 


चार लोकमें उत्तम हैं--श्रईन्त लोकोत्तम हैं, सिद्ध लोकोत्तम हैं । 
साधु लोकोत्तम हैं ओर केवलिके द्वारा कद्दा गया धर्म लोकोत्तम है । 
शरणसूत्र 
चत्तारि सरणं पव्वज्जामि-श्रइंते सरण पव्वज्जामि सिद्धे सरण पब्वज्जामि, 
साहू सरर्ण पब्वज्जामि, केवलिपण्णत्तं धम्म॑ सरणं पव्वज्जामि ॥ 


- मैं चारदी शरण जाता हूँ---अर्दन्तकी शरण जाता हूँ, सिद्धकी शरण 
जाता हूँ, साधुकी शरण जाता हूँ ओर केवलिके द्वारा कह्टे धमकी शरण 
जाता हूँ । 


२ तीथंड्र, सक्ति 


थोस्सामि हैं जिशवरे तित्थयरे केवली श्रणंतजिणशे | 
णरपवरलोयमहिए बविहुयरयमले महप्पण्ण ॥१॥ 


- ११८.अकि अधिकार -- श्प् 


में केबल झानसे सम्पन्न और जिन यदको प्राप्त अनन्त जिनश्रेष् 
तीथडडरोंकी स्तुति करता हूँ, जो मनुष्योंमें श्रेष्ठ चक्र्दी आदि जनोंके करा 
पूजित हैं, जिन्होंने चार घातिकमाँको नष्ट कर दिया है और 
महाप्रान्न हैं । 
लोयस्सुज्जोययरे धम्मंतित्थंकरे जिणे बंदे | 
अ्रहंते कित्तिस्से चउवीस चेव केवलिणो ॥२॥ 


मैं केबल ज्ञानके द्वारा लोककों प्रकाशित करने वाले और धर्मरूपी 
वीथेके कर्ता जिनोंको नमस्कार करता हूँ । तथा ( वरतेमान ) चौबीस केबल 
ज्ञानी अर्दन्तोंका ही कीतेन करूँगा। 
उसहमजियं च वंदे संभवमभिणुंदरणं च सुमईं च । 
पठमप्पहं सुपासं जिणुं च चंदप्पहं वंदे ॥३॥ 
मैं ऋषमभ, अजित, संभव, अभिनन्दन, सुमति, पद्मप्रभ, सुपाश्ल और 
चन्द्रप्रभ जिनेन्द्रको नमस्कार करता हूँ। 
सुविहिं च पुप्फयंत सीयल से च बासुपुज्जं च । 
विमलमणंतं भयवं धम्मं संतिं च वंदामि ॥४॥ 
मैं भगवान सुविधि अथवा पद्म प्रभ, सीतल, श्रेयांस, वासुपूज्य, विमल 
अनन्त, धर्म ओर शान्ति नाथकों नमस्कार करता हूँ । 
कंथं॑ च जिणवरिंदं अरं च मल्लिं च सुब्वयं च ण॒मिं | 
बंदामि रिट्ठुणमिं तद्द पासं वड्ठमारं च ॥४॥ 
मैं जिनवर श्रेष्ठ कुन्धु, अर, मलि, मुनिसुत्रत, नमि, अरि्टनेमी 
पार्ख और वर्धभानको नमस्कार करता हूँ। 
एवं मए अमित्थुया विहुय-रय-मला पहीणशजरमरणा | 
चउबीर्स पि जिशवरा तित्थयरा मे पसीयंतु ॥६॥ 


इस प्रकार मेरे द्वारा स्तुत, घाति कर्मरूपी रत और मलको नष्ट कर 
देने वाले तथा जरा ओर मरशं रहित, चोबीसों जिनवर तीथेछुर मुकपर 
प्रसन्न हों । 
कित्तिय वंदिय महिया एदे लोगोत्तमा जिशा सिद्धा । 
आरोगस्गणाणल्ाहं दिंवु सप्ाहिं च मे बोहि ॥७॥ ८ 


क्थ्र्द्‌ > प्रामसशंप्रह - 


<ढ 


मेरे द्वारा कीर्तित ( स्तुति किये गये ) बंदित और पूजित ये लोफोत्तम 
कतकृत्य जिन मुझे आरोग्य लाभ, ज्ञान लाभ, समाधि तथा बोधि 
अदान करें। 


चंदेहि शिम्मलयरा आइच्चेहिं अहिय पहासत्ता । 
सायरमिब गंभीरा सिद्धा सिद्धि मम्र दिसंतु ॥८॥| 


चन्द्रमाओंसे भी निमेल, सूर्योंसे भी अधिक प्रभासमान और सागरको 
तरह गम्भीर तथा सिद्ध पदको प्राप्त ये दीथेद्वर मुमे मुक्ति प्रदान करें । 


२ सिद्ध भक्ति 


अद्वविहकम्ममक्के श्रद्वुगुणड_अ्रणोवमे सिद्ध । 
अद्वमपुदविशिविट्र खिट्टियकब्जे य वंदिमों रिच्च ॥१॥ 


आठ प्रकारके कर्मोंसे मुक्त हुए, आठ गुरोंसे सम्पन्न, ध्यष्टम प्र्थ्वी 
अथात्‌ मोक्ष भूमिमें स्थित ओर अपने कार्यकोी जिन्‍्होने समाप्र कर दिया है, 
उन अनुपम सिद्धोंको नित्य नमस्कार करता हूँ । 


तित्थयरेदरतिद्ध जल-थल-ग्रायासणिव्वुदे सिद्धे | 
अंतयडेद्रसिद्धे उकस्स-जहरण्ण-मज्मिमोगाह़े ।!२॥ 
जड्ड मह-तिरियलोए छुब्विहकाले य शिब्युरे सिद्धे । 
उबसमाशणिस्वसमो दौवोदहिशिब्जुदे य बंदामि ||३॥ 


जो तीथेड्भर होकर सिद्ध हुए, जो तीथेड्ुर न होकर सिद्ध पदको भ्राप्त 
हुए, जो जलसे भलसे या आकाशसे सिद्ध पदको प्राप्त हुए, जो अन्तकृत्‌ 
सिद्ध हुए, जो अन्तकृत न होकर सिद्ध हुए, जो उत्कुट्ट अबगाहमासे या 
मध्यम अवगाहनासे अथवा जधन्य अबगाहनासे सिद्ध पदको प्राप्त हुए, 
जो ऊध्बे लोकसे या श्रघोलोकसे अथवा मध्य लोकसे सिद्ध पदको प्राप्त 
हुए, जो उत्सपिंणी और अवसपिणी कालके छ समयोंमें सिद्ध पदकों 
प्राप्त हुए. जो उपसर्य सहकर- सिद्ध हुए अथत्रा जो उपसमेके बिना सिद्ध 


डुए, लथा जो द्वीप अथवा समुद्रसे सिद्ध पदको प्राप्त हुए, इन सब सिद्धोंको 
मैं नमस्कार करता हूँ । 


पच्छायडेय सिद्धे दुश-तिग-चदुश्याण पंचचदुरजमे | 
परिवडिदापरियंडिदे संजमसम्मत्तगवशमाद्धेहिं |३॥| 


- ११, आकि अधिकार -- श्फ्क 


साहारणशासाहारण समुखादेदरे य खिध्वादे | 
ठिदप्लियंकशिसण्णो विगयमले परमणाणगे बंदे ।५॥ 
जिन्होंने मतिश्ञान श्रतज्ञानको, अथवा भति भ्रुत अवधि आनसकों 
अथवा मति श्रुत अवधि मनः पर्येय इन चार ज्ञानोंको प्राप्त करनेके पश्चात्‌ 
केबल ज्ञानको प्राप्त कर सिद्ध पद प्राप्त किया है, तथा जिन्होंने पाँचों 
संयमोंको अथवा परिद्दार विशुद्धिके सिवाय शेष चार संयमोंकों धारण 
करके सिद्ध पद प्राप्त किया है, तथा जो सिद्ध पद प्राप्त करनेसे पहले संयम, 
सम्यक्त्व ओर ज्ञानसे च्युत हुए ओर जो उनसे च्युत नहीं हुए, तथा जो 
उपसर्ग वश आभरणके साथ सिद्ध हुए और जो निराभरण दिगम्बर 
अवस्थामें सिद्ध हुए, जो समुद्धात करके सिद्ध हुए अथात्‌ आयु कर्मकी 
स्थिति अन्तमुहू्ते मात्र ओर शेष तीन अघाति कर्मोंको अधिक स्थिति 
होनेपर जिन केबलियोंने समुद्धातके द्वारा कर्मोकी स्थिति अन्तमुहूते करनेके 
पश्चात्‌ निर्वाण पद किया, उन समुद्धात सिद्धोंकी और समुद्घातके बिना 
मिन्‍्होंने सिद्ध पद प्राप्त किया उन सिद्धोंकों, तथा कायोत्सगे, अ्रथव 
पतल्यंकासनसे सिद्ध पदको प्राप्त करने वाले मुक्त जीबोंकों मैं नमस्कार 
करता हूँ । 
पुंवेदं वेदंता जे पुरिसा खबगर्सठिमारूढा | 
संसोदग्रेण वि टहा भाणुव्जुत्ता य ते दु सिज्कमति ॥६॥ 
जो पुरुष भावपुरुषबेदका अनुभवन करते हुए क्षपक श्रेशिपर आखरूढ़ा 
हुए और जो भाव स्त्री बेद तथा भाव नपु सक बेदके उदयसे क्षपक क्षेणीपर 
आरूढ़ हुए वे पुरुष शुक्ल ध्यानके द्वारा सिद्ध पदको प्राप्त करते हैं । 
पत्तेयलयंबुद्धा बोहियबुद्धा य होंति ते सिद्धा | 
पत्तेय॑ पत्तेयं समय समय पडिवदामि सदा |'७॥ 
प्रत्येक बुद्ध सिद्ध ( जो किसी कारणसे प्रेरित होकर विरक्त हुए और 
पश्चात्‌ जिन्होंने सिद्ध पद प्राप्त किया ), स्वयं बुद्ध सिद्ध ( जो बिना किसो 
बाह्य प्रेरणाके स्वयं बिरक्त हुए ओर फिर जिन्होंने सिद्ध पद श्राप्त किया ), 
ओर बोधित बुद्ध सिद्ध ( जो दूसरेके सममानेसे बोधको प्राप्त हुए और 
फिर जिन्होंने सिद्ध पद प्राप्त किया ) उनको प्रथक्‌ प्रथक्‌ प्रत्येकको तथा 
साथ साथ सबको सदा नमस्कार करता हूं। 
पण-णव-दु-अद्ववीसाचउतियणवदी य दोरिण पंचेब । 
यायण्णशीणविस्य पयडिविशासेण द्वोति ते सिद्धा ॥स्ा। 


श््८ -.. » आउ्तसंत्रह - 


ज्ञाना वरण कमेकी पाँच, दशेनावरण कर्मकी नो, वेदनीय कर्मेकी दो, 
मोहनीय कमेकी अद्वाईस, आयु कर्मी चार, नाम कर्सकी तिरानबे, 
गोत्र कमेकी दो और अन्तराय कमेकी पाँच इस प्रकार श्रार्ठों कर्मोंकी 
कर कम २०० ( २० -४२७ १४८ ) अथांत्‌ १४८ प्रकतियोंकी नष्ट करके वे 
सिद्ध होते हैं। 
अइसयमव्वाबाहं सोक्खमणंतं अ्रणोवर्म परम | 
इंदियविसयातीदं श्रप्पत्त अ्रद्मवं च ते पत्ता ॥६॥ 


उन सिद्धोंने जो सुख प्राप्त किया बह अतिशय अर्थात्‌ संसार अवस्था 
में प्राप्त सुखोंसे बहुत अधिक है, अव्यावाध-तधासे रहित हे अथोत्‌ उस 
सुखकी अनुभूतिमें कभी कोई बाधा नहीं आती, अनन्य है--उसका कभी 
अन्त नहीं होता, अनुपम है--उसकी तुलना संसारके किसी सुखसे नहीं 
की जा सकती, उत्कृष्ट हे, इन्द्रिय विषयोंसे अतीत है, सिद्ध पद प्राप्त 
करनेसे पहले ऐसा सुख कभी प्राप्त नहीं हुआ | ओर प्राप्त हो जानेके वाद 
बह कभी छूटता नहीं, सदा बना रहता है। 


लोयग्गमत्थयत्था चरमसरीौरेण ते हु किंचूणा । 
गयसित्यमूसंगब्भे जारिस आयार तारिसायारा ॥१०॥॥ 


वे सिद्ध लोकके श्रग्मभागमें सिद्ध शिलापर विराजमान रहते हैं, जिस 
शरीरसे उन्होंने मोक्ष प्राप्त किया है उससे उनका आकार कुछ न्यून 
रहता है। मोमसे बने मूषकका मोम गल जानेपर उसके अन्‍्तवेती 
आकाशका जैसा आकार रहता हे वेसा ही आकार सिद्धोंका होता है। 
जर-मरण-जम्म-रहिया ते सिद्धा मम सुभत्तिजुत्तस्स | 
दिंतु वरणाणलाहं बुहयणपरिपत्थरणं परमसुद्धं ॥११॥ 
जरा, मरण ओर जन्मसे रहित वे सिद्ध परमेष्ठी सम्यक्‌ भक्तिसे युक्त 
मुझ कुन्दकुन्दको उस परम शुद्ध उत्तम ज्ञानका लाभ दें, जिसके लिये 
बुधजन प्रार्थना किया करते हैं । न्‍ 
किद्या काउस्सग्गं चउरट्रयदोसविरहियं सुपरिसुद्धं | 
श्रइभत्तिसंपउत्तो जो वंद्‌इ लहु लहर परमसुहं ॥१२॥ 
अंक जो बत्तीस :दोषोंसे रहित अति शुद्ध कायोत्सगंको करके अत्यन्त 
भत्तिपूबेक बन्दना करता है वह शीघ्र ही परम सुखको भ्राप्त करता है । 


«“ ११, भक्ति. अधिकार -- श्र 


३ .भ्रतभक्ति- 


सिद्धवरसासणाणं सिद्धाणं कम्मचक्रमुकारं । 
काऊणु ण॒मु॒क्कारं भत्तीए णमामि अंगाईं ॥१॥ 


जिनका श्रेष्ठ शासन (मत) सकल लोकमें प्रसिद्ध है और जो कर्मोके 
चक्ररसे मुक्त हो चुके हें उन सिद्धोंको नमस्कार करके बारह अंगोंको 
भक्तिपूनेक नमस्कार करता हूं । 


अंगेके नाम 


शआायारं सुदयणं ठाणं समवाय वियाहपरण्णत्ती । 

णाणा (णाहा) धम्मकहाश्रो उवासयाण च अ्रज्कयर्ण ॥२॥ 
वंदे अंतयडदसं अगणुत्त रदर्स च परहवायरणं । 

एयारसम॑ च तहा विवायसुत्तं शमंसामि ॥३॥ 

परियम्मसुत्त पदमारुओओग-पुव्वगय-चूलिया चेव | 
पवरवरदिद्विवादं तं पंचविहं पशिवदामि ॥४॥ 
उप्पायपुव्वमग्गायणीय बीरियस्थिण॒त्थि य पवाद॑ | 
णाणा-सच्पवाद आ्रादा-कम्मपवादं च ॥५॥ 

पत्चक्‍्खाणं विष्जाणुवाद-कल्लाणणामवरपुव्व । 

पाणावार्य किरियाविसालमधघ लोयबिंदुसारसु दं ॥६॥ 


आचार, सूत्रकृत, स्थान, समवाय, व्याख्या ग्रज्ञप्ति, नाथ घर्मकथा, 
या ज्ञात धर्मकथा, उपासकाध्ययन, अन्तःऋदश, अनुत्तरोपपाद दश, 
प्रश्न व्याकरण, तथा ग्यारहवें विपाक सूत्र अंगको नमस्कार करता हूँ। 
परिकमे, सूत्र, प्रथमानुयोग, पूषेंगत, ओर चूलिका ये पाँच दृष्टिबादके 
भेद हैं । उस पाँच प्रकारके सर्वेश्रेष्ठ दृशष्टिधाद नामक वारहथें अंगको 
नमस्कार करता हूँ। उत्पाद पूबे; अग्रायणीय, वीयेप्रबाद, अस्ति नास्ति 
प्रवाद, ज्ञानप्रवाद, सत्य प्रवाद, आत्म प्रवाद, कर्म प्रवाद, प्रत्याख्यान, 
विद्यानुबाद, कल्याणनाम धेय, प्राणवाद, क्रिया विशाल, लोक बिन्दुसार 
ये चौदह पूबे हैं । 


पूर्वो्मे वस्तु नामक अधिकारोंको ल्ख्या 


दस चडदस अट्ुद्वगारस बारस तह य दोसु पुच्वेलु ।' 
सोलस बीस तीसे दसमम्सि य परणरसक्तथू ॥७।| -- 


श्द््‌० - > प्रश्शुतसंत्रह - 


एट्रेसिं पुव्वार्ण जावदिश्रो वत्थुसंगहों भणिश्रो | 
सेसारां पुब्वासं दस दस वष्यू पडिवदामि ॥८॥ 


पहले पूर्वमें दस बस्तु हैं, दूसरेमें चौदह, तीसरेमें आठ, चोथेमें 
अद्टारह, पॉचवें ओर छठेमें बारह बारह, सातवेंमें सोलह, आठवबेंमें बीस 
नौजेंमें तीस तथा दसवें पूेमें पन्‍्द्रह वस्तु हैं। शेष चार पूर्वो्में दस दस 
वस्तु नामक अधिकार हैं। इन पूर्वो्में जितने बस्तु अधिकार हैं उन सबको 
नमस्कार करता हूँ । 
बस्तुमें प्राश्टतोंकी संख्या 
एक्केकम्पि य वस्थू बीस बीस च पाहुडा भणिया | 
विसमसमावि य वत्धू सब्बे पुण पाहुडेहि समा ॥६|॥ 
एक एक वस्तु नामक अधिकारमें दीस बीस प्राभ्रत कहे हैं। कुछ 
पू्बोर्ें वस्तु अधिकार समान हैं जेसे दस ओर कुछ पूर्षोँमें वस्तु अधिकार 
समान नहीं हैं जेसे किसीमें चोदह, किसीमें अ्ठारह आदि । किन्तु सब 
बस्तु अधिकारोंपें प्राभ्नतोंकी संख्या समान है अथात्‌ प्रत्येक वस्तु अधिकारमें 
दीस बीस प्राभृत होते हैं । 


चौदह पूषामें वस्तुओं और प्रास्र॒तोंकी संख्या 
पुष्वाणं वत्थुसयं पंचाणउदी हृवंति वत्युओ | 
पाहुड तिण्णि सहस्सा शुव्यसया चउदसारां पि ॥१०॥ 
चोदह पू्षोमें एक सो पिचानवें बस्तु अधिकार होते हें। और 
१६५ ८२० » ३६०० तीन हजार नो सो प्राभ्रत होते हैं । 
एब मए सुदपवरा भत्तीराएण सथुया तखा | 
सिम्घं मे सुदलाह जिशवरक्सहा पयच्छुंतु ॥११॥ 
इस प्रकार मैने भक्ति और प्रेमवश द्वादशांग रूप श्रेष्ठ श्रतका तालिका 
रूपसे स्तवन किया। जिनवर ऋषभदेव मुझे शीघही द्वादशांगरूप श्रत 
ज्ञानका लाभ प्रदान करें । स्‍ 
७ चारित्र भक्ति 
पतलोयसू्यजीवाशं हिंद धम्मोंवदेसिशं। 
वड्मा्ं, महाकौई इुंदित्ता सब्बवेदिय् |॥१॥ 


१. तिलोए स--हसिपाठान्तरम्‌ । 





धादिकम्मविषादत्थ॑ घादिकम्मविणासिणा । 
भासियं भव्वजीवार्स चारित्त पंचभेददों ॥२॥ 


तीनों लोकोंमें रहने वाले सब जीबोंके हितकारी, धर्मके उपदेश्श सर्वेज्ञ 
वर्धमान महावीरकी नमस्कार करता हूँ । घाति कर्मोका बिनाश करनेवाले 
भगवान महावीरने घातिकर्मोको नष्ट करनेके लिये, भव्य जीवोंको पाँच 
प्रकारका चारित्र कहा है । 


चारित्रिके पाँच भेद 


सामाइयं तु चारित्त छेदोवट्रावशं तहा | 

त॑ परिहारविसुद्धिं व संजमं सुहुमं पुणो ||३॥ 
जहाखाद॑ं व॒ चारित्त तहाखादं व॒॒त॑ पुणो | 
किच्वाहं पंचहाचारं मंगल मलसोहरणं ॥४॥ 


सामायिक, छेदोपस्थापना, परिहार विशुद्धि, सूक्ष्म साम्पराय और 
यथाख्यात, ये पाँच प्रकारका चारित्र हैे। यथाख्यातकी तथाख्यात भी 
कहते हैं। कर्मरूपी मलका शोधन करने वाले और मंगल स्वरूप इस पाँच 
प्रकारके चारित्रकों धारण करके में सुखको प्राप्त करता हूँ । 


सुनियोक्े मूल गुण और उत्तरगुण 
अहिंसादीशि उत्ताणि महव्वयाणि पंच य | 
समिदीज्रों तदो पंच पंच इंदियिग्गहो ॥५॥। 
छुब्मेयावास भूसिज्जा श्रण्हाणत्तमचेलदा | 
लोयत्तं ठिदिभुत्ति चर श्रदंतवधावणमेव य ॥६॥ 
एयमत्तेण संजुत्ता रिसिमूलगुणा तहा। 
दसधम्मा तिगुत्तीश्रो सीलाणि सयनाणि य ॥७॥ 
सब्वे वि परीसहा उत्तत्तरगुशा तहा। 
अण्णे वि भासिया संता तेसिं हाणिं मए कया ॥०॥ 


अहिंसा, सत्य, अचोये, ब्रह्माचथ ओर अपरिग्रह ये पाँच महात्रत 

ईया, भाषा, एपणा, आदान निक्षेपण ओर उत्सगे ये पाँच समितियाँ 

स्पशन रसना प्राण चज्ञु श्रोन्न इन पार्चो इन्द्रियोंका निमग्नह, सामायिक 

स्तवन, बन्दना, प्रतिक्रमश, प्रत्याख्यान, कायोत्सर् ये छे आवश्यक, 
११ 


६ २ “ आव्तसंग्रह - 


पृथ्वीपर शयन, स्नान न करना, दिगम्बर रहना, केशलॉच करना, खड़े 
होकर भोजन करना, दन्त घावन न करना, तथा दिनमें एक वार भोजन 
करना, ये साधुआके २८ मूल गुण हैं। उत्तम क्षमा आदि दस धर्म, तीन 
गुप्ति ( मनो गुप्ति, वचन गुप्ति ओर काय गुप्ति ), सब प्रकारका शील, 
सर्व परीपहोंको जीतना, ये मुनियोंके उत्तर गुण कहे हैं। केरल 
ये ही उत्तर गुण नहीं हैं अन्य भी उत्तर गुण जिनेन्द्रदेवने कहे हैं। यदि 
डनका पालन करते हुए मैंने उनकी हानि की हो तो-- 


इ राएश दोसेण माहेणाणादरेश वा। 
बंदित्ता सब्व्रसिद्धाणं संजदा सा मुमुक्खुणा ॥६॥ 


संजदेश मए. सम्पं॑ सब्वसंजमभाविणा | 
सब्वसंजमसिद्धीओ लब्भदे मुत्तिजं सुहं |१०॥ 


यदि रागसे, देपसे, मोहसे अथवा अनादरसे उन मूलगुणों और 
उत्तर गुणोंमें क्षति पहुँची हो तो सम्यक रीतिसे सम्पूणे संयमका पालन 
करने वाले मुझ संयमी मुमुक्षुकी सब सिद्धोंको नमस्कार करके उस 
हानिका परित्याग करना चाहिये; क्योंकि सकल संयमकी सिद्धिसे 
मुक्तिका सुख प्राप्त होता हैं । 
७ योगि-भक्ति 
थोस्सामि गुणघराणं अणयाराणं गुणेहि तत्चेहिं । 
अंजलि-मउलिय-हत्यों श्रभिवंदंतों संविभवण ॥१॥ 
दोनों हाथोंको जोड़कर अपनी सामर्थ्यके अनुसार बन्दना करता हुआ 


मैं, गुणोंके धारक अनगारों ( मुनियों ) का तात्बिक गुणोंके द्वारा स्तवन 
करता हूं। 


सम्म॑ं चेव य भावे मिच्छाभावे तहेव बोद्धब्वा । 
चशइंऊण मिच्छमावे सम्ममस्मि उबद्विदे वंदे ॥२॥ 
मुनि दो प्रकारके जानने चाहियें--एक समीचीन भावोंसे सम्पन्न 


भावलिंगी ओर एक सिश्याभावसे सम्पन्न द्रव्यलिंगी। मिथ्याभाववा 
कि मन दर ले 
दर । छोड़कर भाव लिंगी मुनियोंकी में बन्दना करता हूँ । 


दो दोसविप्पमुक्के तिदंडविरदे तिसल्लपरिसुद्ध । 
तिश्णियगारवरहिदे तियरणसुद्धे एमंसामि ॥३॥ 


_ ११, भक्ति अधिकोर - १६३ 


जो मुनि राग ओर हेषसे विमुक्त हो चुके हैं, मन वचन कायके 
व्यापारसे बिरत हैं, माया मिथ्यात् ओर निदान इन शबल्योंसे रहित 
होनेसे अति विशुद्ध हैं, शब्दगारव ऋद्धिगारथ और रसगारब इन तीन 
गारबों ( घमण्डों ) से रहित है ओर जिनके मन वचन ओर कायकी प्रवृत्ति 
बिशुद्ध हैं, उनको में नमस्कार करता हूँ। 


चउविहकसायमहणे चउठगइसंसारगमशभयभीए । 
पंचासवपडिविरदे पंलिंदियशिब्जिदे बंदे ॥४॥ 


जिन्होंने क्रोध मान माया लोभरूप चार कपायोंका मथन ( विनाश ) 
कर डाला है, जो चार गतिरूप संसारमें भ्रमण करनेके भयसे भीत हैं, 
जो मिथ्यात्व, अविरति, प्रमोद, कपाय और योगके निमित्तसे होनेवाले 
आखतसे विरत हैं तथा पाँचों इन्द्रियोंको भिन्‍्होंनेजीत लिया है, उन 
मुनियोंको में नमस्कार करता हूँ । 


छुजीवदयापण्ण छुडायदणविवजिदे समिदभावे | 
सत्त भयविष्पमुक्के सत्ताण सिव॒ंकरे वंदे ॥ ४५ ॥ 


छ कायके जीबोंपर दयालु, मिथ्यादर्शन मिथ्याज्ञान और मिथ्या- 
चारित्र तथा उनके धारक मिथ्यादृष्टि मिथ्याज्ञानी ओर मिथ्याचारित्री 
न॒ुप्य इन छ आयतनोंसे रहित, क्रोधादि कपायोंका उपशम 
करनेवाले, सात प्रकारके भयसे मुक्त और प्राशियोंके लिये कल्याणकारी 
मुनियोंको में नमस्कार करता हूँ । 
णटुट्रमयद्वाणे पण॒ट्ठ-कम्मद्रणद्ठसंसार। 
परमट्टणिट्वियट्टध अ्रद्टमुणड्टीसरे. वंदे ॥६॥ 
होंने ज्ञान, पूजा, कुल,.जाति, बल, ऋद्धि तप ओर शरीर सम्बन्धी 
आठ मदोंको नष्ट कर दिया है, आठों कर्मोकों तथा संसारको नष्ट कर 
दिया है, परमार्थ मोक्षको प्राप्त करना ही जिनका ध्येय हे ओर जो आठ 
ऋद्धियोंके स्वामी हैं, उन मुनीख्वरोंकों में नमस्कार करता हूँ। 
णवबंभचेरगुसे शुव-णयसब्भावजाशगे बंदे। 
दहविहधम्मद्वाई दस-संजमसंबदे वंदे ॥७॥ 
मन बचन काय ओर कृत कारित अनुमोदनाके भेद्से ३८३८६, 
नौ प्रकारसे जो त्रह्मचयेकी रज्षा करते हैं, ओर द्रव्या्थिक तथा पर्यायार्थिक 


श्ध््ड - ग्राभ्रतसंग्रह - 


तथा दोनोंके भेद नेगम, संग्रह, व्यवद्ार, ऋजुसूत्र, शब्द, समभिरूढ़ और 
एवंभूत, इन नो नयोंके स्त्रूपको जानते हैं उन मुनियोंको नमस्कार करता 
हूँ । तथा जो उत्तम क्षमादिरूप दस धर्मोमें स्थित हैं अथोत्‌ उनका 
पालन करते हैं, और पाँचों इन्द्रियोंके विषयमें तथा एकेन्द्रियसे लेकर 
पंचेन्द्रिय पर्यन्‍्त पाँच प्रकारके जीबोंके विषयमें संयमी हें अर्थान्‌ इन्द्रियोंको 
वशमें रखते हैं ओर जीवॉकी रक्षा करते हैं, उन सब मुनीश्रोंको मैं. 
नमस्कार करता हूं | 


एयारसंगसुद्सायरपारगे. बारसंगसु दणिउणे । 
बारसबविहतवशणिरदे तेरस-किरियादरे वंदे ॥८॥ 


जो ग्यारह अंगरूपी श्रुतसमुद्रके पारगामी हैं, द्वादशांगरूप श्रुतमें 
निपुण हैं, बारह प्रकारका तपश्चरण करनेमें लीन रहते हैं और पाँच 
महात्रत, पाँच समिति, तीन गुप्रिरूप तरह प्रकारके चारित्रका आदर पूर्बक 
पालन करते हैं, उन मुनीखरोंको मैं नमस्कार करता हूँ । 


भूदेसु दयावण्णो चठदस चठदसपु गंथपरिसुद्ध । 
चउदसपुव्वप्गब्भ चठदसमलवजिदे बंदे ॥६॥ 
जो ए्केन्द्रियसे लेकर पंचेन्द्रिय पयेन्त चोद॒ह प्रकारके जीवॉपर दया 
करते हैं । मिथ्यात्र, व्लीवेद, पुरुषवेद, नपुसकवेद, हास्य आदि छ 
नोकपाय ओर क्रोध मान माया लोभ इन चोदह प्रकारकी अनन्‍्तरंग 
परिग्रहोंसे रहित होनेके कारण अति विशुद्ध हैं, चोदह पूर्वोके पाठी हैं और 
चोदह मलोंसे रहित हैं, उन मुनीखरोंका में नमस्कार करता हूं । 
बंदे चउत्थ भत्तादि जाव छुम्मास खबण पडिवण्ण | 
वंदे आदावंते सूरस्स य अहिमुहद्गिदे सरे ॥१०॥ 
जो चतुर्थ का अथान्‌ एक उपवाससे' लेकर छ महीने तकका उपवास . 
धारण करते हैं, उन मुनीश्ररोंको मैं नमस्कार करता हूँ। तथा जो ग्रातः 
कालमें बज 9. ० सूर्यके कक नेमें 
हलमें ओर दोपहरमें सूर्यके सामने खड़े होकर तपस्या करनेमें सम 
हैं उन मुनीश्रोंको में नमस्कार करता हूँ । 


बहुविहपडिमट्राई शिसिजवीरासणेक्षवासी य । 
अखिट्रोंवकंडुबदीवे चत्तदेहे य बंदामि ॥११॥ 


जो अनेक प्रकारके प्रतिमायोगोंको धारण करते हैं, निषय्या ( एक. 


- ११, भक्ति अधिकार - १६५ 


आसनसे बेठना ) वीरासन आदि आसन लगाते हैं, एक पाश्वेसे शयन 
करते हैं, न थूकनेका, न खुजानेका त्रत लेते हैं और शरीरको हेय समझकर 
३ मैं 2 
उसकी उपेक्षा करते हैं, उन मुनीश्वरोंको मैं नमस्कार करता हूँ । 
ठाणी मोणवदीए अब्भोवासी य रुक्खमूली य । 
घुब-केस-मंस-लो मे खिप्पडियम्मे य बंदामि ॥१२॥ 
जो खड़े होकर ध्यान करते हैं, मौन ब्रतका पालन करते हैं, शीत 
ऋतुमें खुले आकाशके नीचे रहते हैं, ओर वर्षा ऋतुमें वृक्तके मूलमें निवास 
करते हैं, सिर और दाढ़ीके बालोंका लोच करते हैं ओर रोगादि होनेपर 
उनका प्रतिकार नहीं करते, उन मुनीश्वरोंको में नमस्कार करता हूँ । 
जल्‍्ल-मल्ल-लित्त-गत्ते वंदे कम्म-मल-कलुस-परिसुद्धे । 
दीह- णह-मंसु-लोमे तव-सिरि-भरिए णुमंसामि ॥१३॥ 
जल ( सर्वाज्ञ मल ) ओर मह्ल ( एक अन्ञका मल ) से जिनका शरीर 
लिप्त हैं, किन्तु कमरूपी मलकी कालिमासे जिनका आत्मा अति बिशुद्ध है 
उन मुनिश्चरोंकी मे नमस्कार करता हूँ । जिनके नख ओर दाढ़ीके बाल 
बढ़े हुए हैं, तथा जो तपरूपी लइ्त्मीसे परिपृणे हैं, उन मुनीखरोंको मैं 
: जमस्कार करता हूँ। 
णाणोदयाहिसित्त सीलगुणविहूसिदे तवसुगंधे। 
बवगय-राय-सुदड़ं सिवगइपहणायगे बंदे ॥॥१४॥ 


जो ज्ञानरूपी जलमें स्नान करते हैं, शील और गुणोंसे विभूषित हैं, 
'तपसे सुगंधित हैं, रागसे रहित हैं, श्रुतसे सम्पन्न हैं और सोक्षगतिको 
ले जाने वाले मार्गके नायक हैं, उन मुनीखरोंको में नमस्कार करता हूँ । 


उग्गतवे दित्ततव तततवे महातवे य घोरतवे | 
वंदामि तबमहंते तवसजमइड्डिसंजुत्ते ।१५॥ 


तप रूयम ओर ऋडद्धियोंसे संयुक्त उम्रतपस्वी ( जो एक दिन, दो दिन 
चार दिन, पांच दिन, छे दिन, एक पक्ष, एक मास आदिका उपवास 
धारण करके उससे विचलित नहीं होते ), दीप्त तपस्वी ( महा उपवास 
करने पर भी जिनके शरीरकी कान्ति म्लान नहीं होती ), तप्त तपसवी ( जैसे 
'तपे हुए तबे पर गिरी जलकी बूंद मट सूख जाती है उसी तरह श्रल्पा- 
डारके कारण जिनका आहार मलरूप परिणत नहीं होता), महातपस्बी 


१६६ “ प्राथृतखंग्रह - 


( सिंह निःकिडित आदि महा उपवास करने वाले मुनि ), घोर तपस्वी 
( भयंकर रोगोंसे ग्रस्त होने पर भी तपस्यासे न डिगने वाले ओर भयंकर 
स्थानोंमें निवास करने वाले मुनि ) इन पूजनीय तपस्वी मुनियोंको मैं 
नमस्कार करता हूँ। 
शअरामोसहिए. खेलोसहिए जल्‍्लोसहिए तवसिद्धे | 
विप्पोसहीए सब्बोसहीए. वंदामि तिविहेण |॥१६॥ 
आमोषधि ऋद्धिधारी मुनि ( जिनके द्वारा किया हुआ आहार अपक्व 
अबस्थामें ओपधि रूप परिणमन करता हो वे मुनि। अन्यत्र आमशो षधि 
ऋष्धि नाम है, जिन मुनिके हस्त आदिका स्पश ओपधि रूप हं।ता हे 
वे मुनि आमशॉपधि ऋद्धि धारी होते हैं ), खेलोपधि ऋद्धिधारी मुनि 
( जिनका थूक ओऑषधि रूप हो वे मुनि ), जल्लोपाध ऋडद्धिधारी मुनि 
( शरीरमें पसीनेके साथ जो धूल बगेंरह जम जाती है उसे जल कहते हैं 
जिन मुनियोंका जल औषधि रूप हो ), विडोषधि ऋद्धि धारी मुन 
(जिनका मल ओपधि रूप हो ), ओर सर्वोषधि ऋद्धि घारि मुनि ( जिनके. 
अंगसे छूज़ान वाली वायु आदि सच पस्तु औषधि रूप हो जाती हो ) 
ऐसे तपस्वी मुनियोंकी सन वचन कायसे मैं नमस्कार करता हूं । 
अमय-महु-सवीर-सम्पिसवीए अ्रक्तत्रीणमहाणसे बंदे | 
मणवलि-वचर्बाल-कायवलिणों य वंदामि तिविहेश ||१७॥| 
जिन तपस्वी मुनियोंके हस्तपुटमें दिया गया नीरस आहार भी 
अमृतके समान, मधुके समान, खीरके समान या घीके समान स्वाद 
वाला ओर पोष्टिक हो जाता हूँ, उन अमृताखवी, मध्वाखवी, क्षीराखबी,. , 
सर्पिरास्नवी ऋद्धिधारी मुनियोंकी तथा अश्वीण महानस ऋड़िके धारी 
मुनियोंको ( इस ऋद्धिके घारी मुनिको ज्ञिस बरतनमेंसे आहार दिया 
जाता है उस बरतनमेंसे यदि चक्रवर्तीकी सेन भी भोजन करे तो डस 
दिन अन्न कम नहीं होता ) मैं नमस्कार करता हूँ । मनोबली ( अन्त- 
मुहत्तमें ढ्ादशांगका विचार करनेमें समर्थ मुनि ), बचनवली ; अन्तमुहू्ते 
में द्रादशांगका पाठ करनेमें समथे मुनि)ओऔर कायबली / महीने, चार 
मह्दीने या एक वर्ष तक प्रतिमा योग धारण करने पर भ्री जिनका काय- 
बल क्षीण नहीं होता ) मुनियोंको मैं मन बचन कायसे नमस्कार. 
करता हूँ । ह 
वरकुट्ठत्रीयबुद्धी। पदाणुसारी य मिश्रसोदारे | 
उगाइ-ईहसमत्थे सुत्तत्यविसारदे बंदे ॥१प्ण। 


- ११, भक्ति अधिकार - ६६७ 


कोफ्बुद्धि ऋड्धिके धारी ( जैसे कोठेमें सब प्रकारका घान अलग- 
अलग सुरक्षित रहता है वेसे ही जिनकी बुद्धिमें विविध विषयोंका ज्ञान 
अलग-अलग सुरक्षित रहता हैं ) वे मुनि, बोजबुद्धि ऋद्धिके धारी ( जैसे 
अच्छी भूमिमें बोया गया एक बीज अनेक बीजोंको उत्पन्न करता है 
बेसे ही एक बीज पदकों लेकर अनेक पदार्थोंका ग्रहण करना बीजबुद्धि 
नामक ऋद्धि है उसके धारी ), पदानुसारित्व ऋद्धिके धारी (किसी भ्रन्थके 
एक पदका अथ सुनकर शेष ग्रन्थके अर्थका अवधारण करनेमें समथे 
मुनि , सॉभन्न श्रातृत्व ऋद्धिके धारी ( चक्रवर्तीके बारह योजन लम्बे 
ओर ने योजन चौड़े कटकमें पशुओं ओर मलुष्योंके उत्पन्न होनेवाले 
सब शब्दींको जुदा-जुदा ग्रहण करनेकी शक्ति रखनेवाले मुनि ), ओर 
अवग्रह ओर इईहाके द्वारा पदार्थोंके स्वरूपका निश्चय करनेमें कुशल तथा 
सूत्रोंके अर्थकों जाननेवाले मुनियोंको, मैं नमस्कार करता हूँ। 
आभिणिबोहिय-सुद-श्रो हिणाणि-मणणाणि-सब्बणाणी य | 
वंदे जगप्पदीवें पन्चक्ख-परोक्खणाणी य॥ १६ ॥ 


अभिनियोध ( मतिज्ञान ) ज्ञानके धार), श्रुतज्ञानके धारी, अवधि- 
छानके घारी, मनःपर्यय ज्ञानके धारी ओर सर्वज्ञान अर्थात्‌ समस्त 
लोकालोकको जाननेवाले केवलज्ञानके धारी, इस तरह जगतको प्रकाश 
करनेवाले प्रत्यक्षत्षनी ओर परोक्षज्ञामी मुनियोंको मैं नमस्कार 
करता हूँ। 


शायास-तंतु-जल-सेटिचा रण जंघचारणे बंदे। 
विउवणइड्डिपहाण विजाहरपश्शुसवरण य ॥२०॥ 


प लथी लगाकर अथवा खड़े-खड़े बिना डगधरे आकाशमें गमन 
करनेकी शक्ति रखनेवाले मुनियोंको, तन्तु जल श्रेशि आदिका आलम्बन 
लेकर जलकायिक वायुकायिक आदि जीवोंकी विराधना किये बिना भूमि- 
की त्तरह गमन करनेमें समर्थ मुनियोंको, प्रथ्वीसे चार अंगुल ऊपर 
आकाशमें अपनी जधांओंके छारा गमन करनेमें समर्थे, जंघाचारण 
ऋडद्धिधारी मुनियोंको, विक्रिया ऋद्धिके स्वामी मुनियोंको, विज्याघर 
मुनियोंको और प्रज्ञाभ्रवशत्व ऋडद्धिके धारी मुनियोंकों ( हादशांगकां 
पाठी न होने पर भी द्वादशांग संस्वन्धी प्रश्नका अपनी बुद्धिसे उत्तर 
देनेमें समथे मुनि प्रश्ञाक्रमण कहलाते हैं.) मैं नमस्कार-करस्ता हूँ । 


श्ष्८ - प्राल्ठतसंग्रह - 


गइचडरंगुलगमरण तहेव फलफुल्लचारणे बंदे। 
अगशुवमतबमहंतें देवाह्ुरवंदिदे बंदे ॥२१॥ 
प्रथ्वीसे चार अंगुल ऊपर आकाशमें गमन करनेवाले मुनियोंको 
तथा फल और फूलपर जीबोंका धात किये बिना विचरण करनेवाले 
मुनियोंकी मैं नमस्कार करता हूँ। इस तरह देव और असुरोंके द्वारा 
बन्दित तथा अठपम तपसे पूजनीय मुनियोंको मैं नमस्कार करता हूँ । 
जियमयजियउवसम्)ों जियईदियपरीसहे जियकसाए। 
जियरायदोसम, हे जियसुह-दुक्खे शमंसामि ॥२२॥ 
जिन्होंने भयको जीत लिया है, उपसर्गका जीता है, इन्द्रियोंको जीता 
है; परीषहोंको जीता है, कपायोंको जीता हैं, राग हू मोहको जीता है, 
सुख दुःखको जीता है, उन मुनियोंको मैं नमस्कार करता हूँ । 


एवं मए अमभिव्थुया श्रणयारा रागदोस-परिसुद्धा । 
संघ्रस्स वरसमाहिं मज्भवि दुक्खबखयं दिंतु ॥२३॥ 


इस प्रकार मेरे द्वारा स्तुति किये गये, राग हवेपसे विशुद्ध मुनि, 
संघको उत्तम समाधि प्रदान करें और मेरे दुःखोंका विनाश करें । 


६ आचार्य भक्ति 


देस-कुल-माइ-पुद्धा विधुद्ध-मण-वयण-कायसंजुत्ता | 
तुम्ह॑ पायपयोरुूहमिह मंगलमत्थु में णिच्च ॥१॥ 


देश कुज्न और जातिसे विशुद्ध ओर विशुद्ध मन वचन कायबाले 
आचारये ! आपके चरएकसमल मुझे; इस लोकमें सदा मंगलकारी हो | 


सग-पर-समथविदण्हू आगमहेदूहिं चावि जाणित्ता | 
सुसमत्था जिणवयण विणये सत्ताणुरूवेण ॥२॥ 


आचाये स्व्समय ( जैनधर्म ) ओर परसमय--अन्यधर्मोंके जानकार 
होते हैं। तथा आगम ओर युक्तिसे पदार्थोंकी जानकर जिन भगवानके 
द्वारा कहे गये तत्वोंका निरूपण करनेमें पूरे समर्थ होते हें ओर अपनी 
शक्तिके अनुसार अथबा प्राशियोंके अनुसार विनय करनेमें समर्थ 
होते हैं । 
बाल-गुरु-बुड-सेहे गिलाणयेरे य खमशणसंजुत्ता | 
बटावयगा अण्ण दुस्सीले चावि जाणिता ॥३॥ 


- ११, अक्ति अधिकार -- १६६ 


बालक, गुरु, बद्ध, शैक््य, रोगी और स्थबिर मुनियोंके विषयमें वे 
आचार्य क्षमाशील होते हैं। और अन्य शिष्योंको दुःशील जानकर उन्हें 
सन्मार्ममें लगाते हैं । 


वद-समिदि-गुत्तिजुत्ता मुत्तिपदे ठावया पुणो अ्रण्ण । 
अज्फावयगुणरिलये साहुगुणेणावि संजुत्ता ॥४॥ 


वे आचार्य ५त्नत, ५ समिति और तीन गुप्रियोंसे विशिष्ट होते हैं । 
दूसरोंको मुक्तिके सार्गमें लगाते हैं । तथा व उपाध्याय परमेष्ठीके गुणोंसे 
और साधु पर्मेष्ठीके गुणणोंसे भी युक्त होते हैं । 
उत्तमखमाए पुदवी पसण्णभावरण श्रच्छुजलसरिसा | 
करम्मिधषण दहणादो अ्रगणी दाऊ असंगादो ॥५॥ 


उत्तम क्षमामें वे प्रथ्बीके समान क्षमाशील होते हैं। निर्मल परि- 
णार्मोंके कारण स्वच्छ जलके समान होते हैं । कर्मरूपी इधनको जलानेके 
-कारण अग्निके तुल्य हैं और सब प्रकारकी परिंग्रहसे रहित होनेसे बायुकी 
तरह निस्संग होते हैं । 
गयणमिव णिरुवलेवा श्रक्खोहा सायरु व्व मुणिवसहा । 
एरिसगुणशिलयाणं पायं पणमामि सुद्धमणो ।६॥ 


मुनियोमें श्रेष्ठ वे आचाये आकाशकी तरह निर्लेप ओर सागरकी 
तरह क्षोभरहित-गम्भीर होते हैं। में शुद्ध मनसे इस प्रकारके गुणोंके 
'घर आचार्य परमेष्ठीके चरणोंमें नमस्कार करता हूँ । 
संसारकाणणें पुण बंभममाणंहि भव्वजीवेहिं। 
णिव्वाणस्स हु मग्गो लड्धो तुम्हं पसाएण |७॥॥ 


है आचाये ! संसाररूपी भयंकर वनमें भ्रमण करनेवाले भव्य जीवोंने 
आपके प्रसादसे मोक्षक्रा मार्ग प्राप्त किया है। 


श्रविसुद्धलेस्सरहिया विसुद्धलेस्ताहि परिणदा सुद्धा | 

रुदटू पुण चत्ता धम्मे सुक्के य संजुत्ता ।८॥ 
वे आचाये कृष्ण नील ओर कापोत नामक बुरी लेश्याओंसे रहित 
होते हैं। और पीत पद्म शुक्ल नामक बिशुद्ध लेश्याओंसे युक्त होते 
हैं। तथा आते और रौद्र ध्यानके त्यागी होते हैं और धर्म तथा शुक्ल 
ध्यानसे युक्त होते हैं । । | 


१७० - प्राभ्तसंभह - 


उग्गह-ईहावायाधा रणगुणसंपदेहि संजुत्ता | 
सुचत्यमावणाए माबिय मार्णेह वंदामि ॥६॥ 
श्रुत ज्ञानको उत्पन्न करनेमें कारणभूत अअप्रह, ईंहा, अवाय, और 
धारणा रूप ज्ञानगुणकी सम्पत्तिसे वे आचार्य युक्त होते हैं। ( अर्थात्‌ 
मतिज्ञान पूर्वक ही श्रुतज्ञान होता हैं और मति ज्ञानके भेद अवग्रह इंहा 
अवाय और धारणा हैं )। उन आचार्योको मैं नमस्कार करता हूँ। 


तुम्हं गुणगणसंथुदि श्रजाणमाणेण जो मया चुत्तो । 
देड मम बोहिलाहं गुरुभत्तिजुदत्थश्रो णिच्चं ॥ 


हे आचाये | आपके गुणोंको न जानते हुए आपके गुणोंके समूहका 
जो स्तबन मैंने किया है, वह गुरुभक्तिसे प्रेरित होकर किया है। गुरुभक्तिसे 
भरा हुआ यह स्तवन मुझे बोधिलाभ प्रदान करे । 
७ निर्वाण भक्ति 
अद्वाबयस्मि उसहों चंपाए वासुपुष्जाजणणाहो | 
उज्जते णेमिजिणों पावाएं णिव्युदो महावीरों ॥१॥ 
अष्टापद ( केलास पर्षेत ) पर ऋषभनाथका, चम्पामें वासुपृज्यनाथका, 
उजजेयन्तगिरि (गिरनार पर्न्‍्रत ) पर नेमिनाथका, ओर पावामें महावीर 
भगवानका निबांण हुआ । 
बीस तु जिणवरिंदा श्रमरासुरवंदिदा धुदकिलेसा । 
सम्मेदे गिरिसिहरे शिव्वाणगया णमो तेसिं ॥२॥ * 
देवों और असुरोंसे बन्दित शेप बोस तीर्थक्षुर कममेक्लेशको नष्ट 
करके सम्मेद शिखरसे निर्बाणको प्राप्त हुए । उन्हें नमस्कार हो। 
सत्तेव य बलभद्दा जदुबणरिंदाण श्रट्ठकोडीश्रो | 
गजप॑थे गिरिसिहरे शिव्वाणुगया णशुमो तेसि ॥१॥ 
सात बलभद्र ओर आठ करोड़ यादबबंशी राजा गजपन्था गिरिके- 
शिखर पर निर्वाणको प्राप्त हुए । उन्हें नमस्कार हो | 
वरदत्तो य वरंगो सायरदत्तो य तारवर-णयरे । 
आहुट्रयको डीओ शिव्वाणगया णमो तेसिं ॥४॥ 


बरदत्त, वरांग, सागरदत्त ओर साढ़े तीन करोड़ मुनिराज तारबर. 
नगरमें निर्बाण॒को प्राप्त हुए । उनको नमस्कार हो । 


- ११, भक्ति अधिकार - १७१ 


शेमिसामी प॑ज्जुरुणों संबुकुमारों तहेव अखिरुद्धो | 
बाहत्तर कोडीओ उज्जंते सत्तसया सिद्धा ॥५॥ 


भगवान नेमिनाथ, कृष्णपुत्र प्रयुम्त, शम्बुकुमार, अनिरुद्ध और 
बहात्तर करोड़ सात सो मुनि उ्जेयन्त गिरिपर मुक्त हुए । 


रामसुआ वेरिण जणा लाडणरिंदाण पंचकोडीओ । 
'पावागिरिवरसिहरे णशिव्वाणगया शुप्ता तंसिं ॥६॥ 


रामचन्द्रके लब कुश नामक दो पृत्र और लाट देशके पाँच करोड़ 
राजा पावागिरिके शिखरसे निर्वाणको प्राप्त हुए । उन्हें नमस्कार हो । 
पंडुसुआ्ा तिण्णि जणा दरविणुण्रिंदाण अट्टकोडीओ । 
सित॒ु जेगिरिसिहरे शिव्वाणगया ण॒मो तेसिं ॥७॥ 


पाण्डुके तीन पुत्र और आठ करोड़ द्रविड राजा शत्रुरुजय गिरिके. 
शिखर पर निर्वाणको प्राप्त हुए । उन्हें नमस्कार हो । 
राम-हणू-सुग्गीवो गवय-गवक्खों य णील-महणीला। 
ण॒वणवदीकोडीश तु गीगिरिणिब्जुदे बंदे ॥८॥ 


रामचन्द्र, हनुमान, सुप्रीव, गबय, गवाक्ष, नील, महानील तथा 
निन्‍्यानवें करोड़ मुनि तुझ्ली पबतसे निर्षाणको प्राप्त हुण। उन्हें 
नमस्कार हो । 
ग्रंगाणंगकुमारा विक्खापंचद्धकोडिरिसिसहिया | 
सुबण्णगिरिमत्थयल्थे खिव्वाणगया णमों तेसिं ॥६॥ 


अंग या नंग और अनंगकुमार साढ़े पाँच करोड़ प्रसिद्ध मुनियोंके 
साथ सुब«गिरिके ऊपरसे निर्बाणको प्राप्त हुए । उन्हें नमस्कार हो | 
दहम॒हरायस्स सुआ कोडी पंचद्ध मुखिवरे सहिया | 
रेवाउहयतडग्गे शिव्बाणगया णमो तेसिं ॥१०॥ 
राजा दशमुख अर्थात्‌ रावणके पुत्र साढ़े पाँच करोड़ मुनियोंके. 
साथ रेबा नदीरे दोनों तटोंसे मोश्षको प्राप्त हुए । उन्हें नमस्कार हो । 


१ पावाएगिरि!- पाठान्तर । 
२ “णुंगाणुंगकुमारा कीडिपंचद्ध मुशिवरा सहिया । 
सुवण्णवरगिरिसिहरे णिब्वाणगया णमोे तेसिं ॥६॥! इति याठ्मन्तरम्‌ $ 


3७२ - प्राश्तसंग्रह - 


रेवाणइए तीरे पच्छिमभायम्मि सिद्धवरकूडे [ 
दो चक्की दह कप्पे आहुटुयकोंडिणिव्युदे बंदे ॥११॥ 
रेवा नदीके तीर पर पश्चिम भागमें स्थित सिद्धवर कूटपर दो चक्रवर्ती 
और दस कामदेव तथा साढ़े तीन कोटि मुनिराज मोक्षको प्राप्त हुए । 
उन्हें नमस्कार हो । 
वडवाणीवरणयरे दक्खिणुभायम्मि चूलगिरिसिहरे । 
इंदजियकु मकए्णो शिव्वाणगया एमो तेसिं |१२॥ 
बड़वानी नगरके दक्षिण भागमें स्थित चूलगिरिके शिखर पर इन्द्रजीत 
और कुम्मकण निर्वाणको प्राप्त हुए । उन्हें नमस्कार हो । 
पावागिरिवर सिहरे सुवसरणभद्दाइ मुणिवरा चउरो | 
चेलणाणईतडग्गे णिव्वाणगया णमो तेसिं ॥१३॥ 
चेलना नदीके तटपर स्थित पावागिरिके शिखर पर सुवर्णभद्र आदि 
चार मुनिराज मोक्षको प्राप्त हुए । उन्हें नसस्कार हो । 
फलहोडीवरगामे पब्छिमभायम्मि दोणगिरिसिहरे । 
गुरुदत्ताश्मुणिदा णखिव्वाणगया णमो तेसिं ॥१४॥ 
फलहोडी नामक गाँवके पश्चिम भागमें स्थित द्रोणगिरिके शिखर 
पर गुरुदत्त आदि मुनीन्द्र निर्वाणको प्राप्त हुए । उन्हें नमस्कार हो | 
णायकुमारमुर्णीदो वालि महावालि चेव श्रज्फेया । 
अट्टावयगिरिसिहरे शिव्वाणगया णमों तेसिं ॥१४॥ 
कैलास पवेतके शिखरपर नागकुमार मुनि, बाली ओर महद्दाबाली 
निर्बाणको प्राप्त हुए । उन्हें नमस्कार हो । 
अ्रद्धलपुर वर ण॒यरे ईसाणमाए मेटगिरिसिहरे | 
आहुट्रयकोडीशओ शिव्वाणगया णमो तेसिं ॥१६॥ 
एलिचपुर नगरको ईशान दिशामें मेढगिरि ( मुक्तागिरि ) के शिखर- 
पर साड़े तीन करोड़ मुनिराज मोक्षको प्राप्त हुए । उन्हें नमस्कार हो । 
"बंसत्थलम्मि नयरे पच्छिमभायम्मि कुन्थगिरिसिहरे | 
कुलदेसभूसणमुणी खिव्वाशगया णफत्तो तेसिं ॥१७॥ 





१ “वसंत्यलवरणियडेः-पाठान्तर । 


- ११. भक्ति अधिकार - श्ज्रः 


वैशस्थल नगरके पश्चिम भागमें स्थित कुथलगिरिके शिखरपर 
कुलभूषण देशभूषण मुनि निर्वाशको प्राप्त हुए। उन्हें नमस्कार हो । 


जसहररायस्स मुआ पंचसया कलिंगदेसम्मि 
कोडिसिला कोडिमुणी शिव्वाणगया णमो तेसिं ॥१८॥ 


यशोधर राजाके पाँच सौ पुत्र तथा एक करोड़ मुनि कलिंग देशमें 
स्थित कोटिशिलासे निर्वाणको प्राप्त हुए । उन्हें नमस्कार हों । 


पासस्स समवसरण 'गुरुदत्त-वरदत्त-पंचरिसिपमुहा । 
रिस्सिंदे गिरिसिहरे शिब्बाणगया णमो तेसिं ॥१६॥ 


भगवान पाहवबेनाथके समवशरणमसें गुरुदत्त बरदत्त आदि पाँच 
प्रमुख ऋषि रेशन्दीगिरके शिखरपर निर्बाणको प्राप्त हुए। उन्हें 
नमस्कार हो । 


जे जिशु जिव्यु तत्या जे दु गया णिवब्युदिं परमं। 
ते वंदामि य णिच्च॑ तियरणसुद्धों णमंसामि |२०॥ 
जो जिन जहाँ-जहाँसे निर्वाण॒को प्राप्त हुए हैं उनकी नित्य वंदना 
करता हूँ और मन बचन कायको शुद्ध करके उन्हें नमस्कार करता हूँ । 
सेसाणं तु रिसीणं णिव्वाणं जम्मि जम्मि ठाणम्मि | 
ते हूं वंदे सब्वे दुक्खक्खयकारणाद्वाएं (२१॥ 
शेष अन्य मुनियोंका निर्तण जिस जिस स्थानपर हुआ, दुखोंका 
क्षय करनेके लिये मैं उन सबकी नमस्कार करता हूँ । 
पास तह अहिणंदरश णायद॒हि मंगलाउरे बंदे | 
अस्सारम्मे पट्रणि मुशिसुब्बशो तहेव वंदामि ॥१॥ 
नागहद्‌ और मंगलापुरमें स्थित पाश्वेनाथ ओर अभिननन्‍्दन नाथको 
नमस्कार करता # हूँ। तथा अस्सारम्भ (?) नगरमें मुनिमुत्षत नाथको, 
नमस्कार करता हूँ । 
बाहूबलि तह वंदमि पोदणपुर हत्थिणापुरे वंदे । 
संती कुथुव अरिही वाराणसीए सुपास पास च ॥२॥ 





१-रण सहिया वरदत्त मुणिवरा पंच | «“पाठान्तर | 
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पोदनापुरमें बाहुबली, हस्तिनापुरमें शान्तिनाथ, कु थनाथ, अरहताय 
को, वाराणसीम सुपाश्बेनाथ और पाइ्वनाथको नमस्कार करता हूँ! 


महुराए अहिछिते वीरं पास तहेव वंदामि। 
लबुमुशि|दो दंदे णिव्वुइपत्तों वि ज॑ब॒वणगहण ॥३|| 


तथा मथुरा और अ्रद्विक्षेत्र नगरमें महावीर और पार्बैनाथको 
नमस्कार करता हूँ। अर गहन जम्बृबनसे मोक्षको प्राप्त हुए जम्बू 
स्वासीकों नमस्कार करता हूँ । 
पंचकल्लाणठागइ जाशि वि संजादमश्च॒लोयम्मि । 
मणवयशकायसुद्धों सब्बे सिरसा शमंतामि ॥४॥ 
मनुप्यलोकमें जितने भी पंचकल्याणकोंके स्थान हैं, मन वचन ओर 
कायको शुद्ध करके सबकी मैं मस्तक भुकाकर नमस्कार करता हूँ। 
ग्रगलदेव॑ बंद्मि वरणयरे णिवणकु डलीदंदे । 
पास सिरिपुरि बंदर्मि लोहागिरिसंखदीर्वम्मि ॥श॥ 
बर नगर ( बड़ नगर ) में अर्गलदेवको तथा निकट कुण्डली (! का 
ममस्कार करता हूँ। श्रीपुरमें पाश्वनाथकी वन्दना करता हूँ. तथा लोह- 
गिरि और शंखट्टीपमें भी (१) पा्र्वनाथकी वन्दना करता हूँ । 
गोम्मटदेदं बंदाम पंचसयधणुहदेहउच्च त॑ | 
देवा कुर्शति बुट्टी केसरकुसुमाण तस्स उ्वरिम्मि ॥६॥ 
जिनके शरीरकी ऊँचाई पाँच सो धनुष है उन गोम्मट स्वामीकों 
नमस्कार करता हूँ । उनके ऊपर देवगण केशरकी ओर पुृष्पोंकी वर्षा 
करते हैं । 
शिव्वाणटाण जाणि वि अइसयटाणाणि अइसये सहिया | 
संजादमिच्चलोए सब्ब सिरसा शमंसामि ॥७॥ 
मनुष्यलोकमें जितने भी निर्वाण स्थान हैं और अतिशय सहित जितने 
अतिशय क्षेत्र हैं, उन सबको मस्तक मुकाकर नमस्कार करता हूँ। 
< पंचगुरु भक्ति 


मणुय-णाइंद-सुरधरियछत्तत्तया, पंचकल्लाण-सोक्खावलीपत्तया । 
दंसरं णाराज्माशं श्र॒णंतं बल ते जिशा दिंतु अम्हं वर मंगलं ॥१॥ 


- ११. अक्ति अधिकार - १७ 


राजा, नागेन्द्र ओर सुरेन्द्र जिनके तीन छत्र लगाते हैं, जो पाँच 
कन्याणकोंके सुखोंको प्राप्त हैं, व जिनेन्द्र हमें परम संगल स्वरूप 
अनन्त दर्शेन, अनन्तज्ञान, अनन्तबल ओर शुक्लध्यान ग्रदान करें। 


जेहिं फ्राणगिबाणहिं अइथहयं, जम्मजरमरणशणयरत्तयं दडडये। 
जहि पत्तं सिब सासय॑ं ठाणय त महं दितु सिद्धा बर खाणयं ॥२॥ 


जिन्होंने शुक्लध्यानरूपी अग्निवाणोंसे अति मजबूत जन्म जरा और 
मरणरूपी तीन नगरोंको जला डाला । ओर जिन्‍्होने शाश्वत मोक्षस्थानको 
प्राप्त कर लिया, वे सिद्ध मुझे उत्तम ज्ञान प्रदान करें। 


पंचहाचारपचग्गिसंसाइया बारसंगाईं सुञ्रजलहि अ्रवगाहया। 
मोक्खलच्छी महंती महंते सया सूरिणो दिंतु मोक्ख॑ गयासंगया |॥३॥ 


जो पाँच आचाररूपी पग्चाग्निका साधन करते हैं, ओर द्वादशांग' 
श्रुतरूपी समुद्रमें अवगाहन करते हैं, सब प्रकारकी आशाओंसे रहित 
मोक्षको श्राप्त हुए वे आचाये मुके सदा महती मोक्षरूपी लक्ष्मीको 
प्रदान करें | 

घोर-संसार-भीमाडबीकाणरण तिक्ख-वियराल-णह-पावपंचाणण | 

णट्टमग्गाण जीवाण पहदेसिया व॑ंदिमो ते उबज्काय अम्हे सया ॥४॥ 

तीक्ण विकराल नखबाला पापरूपी सिंह जहाँ बसता है, उस घोर 
संसाररूपी भयानक वीहूड़ जगंलमें मार्गअ्रष्ट भव्यजीवोंको जो सागे- 
दर्शन कराते हैं, उन उपाध्याय परमेप्ठीको हम सदा नमस्कार करते हें । 

उग्रतवचरणकरणहि कीणंगया, धम्मवरभाणसुक्केछकारशं गया। 

णिब्भर तवसिरीए समालिंगया, साहवो ते महँ मोक्खपहमणगया ॥५॥| 

उग्र तपश्चरण करनेसे जिनका शरीर क्षीण हो गया है, जो उत्तम 
धमंध्यान ओर शुक्लध्यानमें लीन रहते हैं, तथा जो तपरूपी लक्ष्मीके गाढ़ू 

कक हें हा दा जज 

आलिंगनमें बद्ध हैं वे साधु मुझे मोक्षमार्गका प्रदर्शन करें । 

एश थोत्तेश जो पंचगुरु वंदए,, गरुयसंसारघणवेल्लि सो छिंदए। 

लहइ सो सिद्धिसोक्खाइ बरमाणणं, कुणइ कम्मिधणं पंजपजालणं ॥६।। 

जो इस स्तोत्रके द्वारा पंच परमेष्ठीकी बन्दना करता है, वह अनन्त 
संसाररूपी घनी वेलको काट ढालता है। तथा बह उत्तम जनोंके द्वारा 
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मान्य मोक्षके सुखोंको प्राप्त करता है ओर कर्मरूपी इंधनके ढेरकों 
जलाकर भस्म कर देता है। 
अ्रुह्य सिद्धाइरिया उबज्काया साहु पंचपरमेट्टी । 
एयाण णमुक्कारा भवे मे मम सुहं दिंतु ॥७॥ 
अहन्त, सिद्ध, आचार्य, उपाध्याय, साधु ये पंच परमेष्ठी हैं। इनका: 
नमस्कार मुझे भव भवमें सुख देवें। 


१२, मोक्त अधिकार 
[ मोक्षप्राखृतसे ] 
मंगलाचरण 

णाणमर्य अप्याणं उबलदं जेण 'मडियकम्मेश | 

चइऊण य परदव्व॑ णुमो ण॒मो तस्स देवस्स ॥१॥ 
जिस कर्मोकी निजेरा करनेवालेने परद्रव्यको छोड़कर ज्ञानस्थरूप 

आत्माको प्राप्त किया है उस देवको बारम्बार नमस्कार हो | 
प्रतिज्ञा 

शमिऊण य त॑ देव॑ श्रणंतवरणाशदंसरां  सुद्ध | 

बुच्छे प्रमणारं परमपयं परमबोईरां ॥२॥ 

ज॑ जाणिऊण जोई जोयत्यों जोइऊण अणवरयें | 

अब्वाबाहमणंतं श्रणेवर्म लहइ णिव्वार्ं ॥३॥ 
अनन्तज्ञान ओर अनन्तदशनसे सहित तथा अद्वारह दोषोंसे रहित 


उस देवको नमस्कार करके, उत्कृष्ट योगियोंके लिये, परम पदमें विराजमान 
परमात्माका स्वरूप कहूँगा। 





१ खब्य -ग० | २ >सणविसु-ऊ०। 


- १२. मोक्ष अधिकार - १७३ 


जिसको जानकर तथा निरन्तर अनुभव करके ध्यानमें स्थित योगी 
बाधा रहित अविनाशी ओर अनुपम मोक्षको प्राप्त करता है । 
आत्माके तीन भेद 
तिपयारो सो अ्रप्पा परमंतरबाहिरो हु देहीणां' | 
तत्य परो फाइज्जद अंतोवाएण' चइवि बहिरप्पा ॥४॥ 
शरीरधारियोंका आत्मा तीन| प्रकारका होता है--परमात्मा, 
अन्तरात्मा ओर बहिरात्मा। वहिरात्माको त्याग कर अन्तरात्माके द्वारा 
परमात्माका ध्यान किया जाता है । 
तीनोंका स्वरूप 
अक्खारणिं बहिरप्पा अंतरश्रप्पा हु अप्यसंकप्पो | 
कम्मकलंकविमुको परमप्पा भण्णए' देवो ॥५॥ 


इन्द्रियाँ बहिरात्मा हैं अथात्‌ इन्द्रियोंको ही आत्मा मानने वाला प्राणी 
बहिरात्मा है। आत्मामें ही आत्माका संकल्प करने बाला सम्यग्दष्टी 
श्रन्तरात्मा है। और कमे कलंकसे विमुक्त आत्मा परमात्मा है। उसे ही 
देव कहा जाता है । 
सिद्ध परमात्माका स्वरूप 
मलरहिओ कलचत्तो श्रणिंदिश्रो केवलो विसुद्धप्पा | 
परमेट्री परमजिणो सिवंकरों सासश्रो सिद्धो ॥६॥ 
बह परमात्मा मैलसे रहित हे, शरीरसे रहित हे, इन्द्रियोंसे रहित है, 
केवलज्ञानमय हे, विशुद्ध है, परम पदमें स्थित है, परम जिन है, 
मोक्षको देने वाला है, अधिनाशी हे ओर सिद्ध है । 
परमात्म|के ध्यानका उपदेश 
अआरुहवि अंतरप्पा बहिरप्पा छुडिऊण तिविहेश | 
ज्काइज्जद परमप्पा उबइट्>र' जिशवरिंदेहि ॥७॥ 


अन्तरात्माको अपनाकर और मन वचन कायसे बहिरात्माको छोड़कर 
परमात्माका ध्यान करो, ऐसा जिनेन्द्रदेवने कहा हे । 








१ हेऊणं आ०। २ अंतोडण आ०। अंतो वा च-ग० | 
३ सन्नए ऊ० | 
ध्छ् 
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बहिरास्माकी प्रवृत्ति 
बहिरत्ये फुरियमणो इंदियदारेश शियसरूबचुओ्रो | 
शियदेहं अप्याणं अज्कवसदि' मूठदिद्रीओ !॥८॥। 
मूढ्दृष्टि बहिरात्मा इन्द्रियोंके द्वारा धन घान्य आदि 3१५४! पदार्थोंमें 
मनको लगाता है, और स्वरूपसे च्युत होता हुआ अपने ! आत्मा 
मानता है । 
भणियदेहस्स सरिस्स पिच्छिऊण परविग्गहं पयत्तेण | 
श्रच्चेयर्श पि गहिय॑ काइज्जद परमभावेण ॥६॥ 
मिध्यादृष्टि बहिरात्मा अपने शरीरके समान दूसरेके शरीरकों देखकर, 
यद्यपि वह अचेतन है, फिर भी बड़े यत्नपूत्रंक परम भावसे उसका ध्यान 
करता है। 
सपरज्भवसाएय देहेसु य भ्रविदियत्थमप्पाणं | 
सुयदाराईविसए मणुवाणं वड्ए मोहो ॥१०॥ 
इस प्रकार देहोंको ही अपना और परका आत्मा माननेसे, पदार्थोके 
स्त्ररूपको न जानने बाले मनुष्योंका स्री पुत्र आदिके विपयमें मोह 
बढ़ता है। 
मिच्छाणाणेसु रञ्नो मिच्छामावेश भाविश्रो संतो । 
मोहोदएण पुणरवि अंग से मण्णए मशुओ ॥११॥ 
सिथ्या ज्ञानमें लीन हुआ और मिथ्याभावकी भावना रखता हुआ 
मनुष्य मोहके उदयसे फिर भी शरीरको आत्मा मानता है। 


निवांणको कौन प्राप्त करता है 
जो देंहे शणिरवेक्खो णिंहंदो णिम्ममो शिरारंभो | 
आदसहावेसु रश्नो जोई सो लहइ णिव्बाणं ॥१२॥ 


जो योगी शरीरसे उदासीन है, निह्वेन्द है ममत्व रहित है, आरम्भ 
रहित है ओर आत्म स्वभावमें लोन है, वह निर्वाणको प्राप्त करता है। 


प+--++--न..त..त. 


१ -सदि य मू-आ० | २ णियदेहं सारिच्छुं ग०, झ० | 








- १२. मोक्ष अधिकार - १७६, 


संक्षेप्में बन्ध और मोक्षका कारण 


परदव्वरशो बज्कइ विरओ मुच्चेद विविहकम्मेहिं | 
एसो जिशउवएसो समासश्रो बंधमुक्खस्स ||१३॥ 


जो जीव परद्वव्यसे राग करता है, वह अनेक प्रकारके कर्मोंका बंध 
करता है और जो परद्रव्यमें राग नहीं करता है बह अनेक प्रकारके 
कर्म बन्धनसे छूट जाता है, यह जिनेन्द्र भगवानने संच्तेपसे बन्च और 
मोक्षके स्तररूपका उपदेश दिया है। 
सहृव्वरझो सवणो सम्मादिट्वी हवेइ शियमेर | 
सम्मत्तपरिशदो उण खबेइ दुट्र॒द्ठकम्मारिण ॥१४॥ 


जो भ्रमण अपने श्रात्मामें लीन है वह नियमसे सम्यम्टृष्टि है। और 
जो सम्यग्दष्टी है बही आठ दुष्ट कर्मोका नाश करता है। 
जो पुरा परदव्वरश्रो मिच्छाइट्टी हवेइ सो साहू । 
मिच्छुत्तपरिणदों उण बज्कदि दुट्ट॒ट्ठकम्मेहिं ॥११॥ 


ओर जो साधु परद्रव्यमें लीन है, वह मिथ्यादृष्टी है । तथा जो 
मिथ्यारष्टी है बह दुष्ट आठ कर्मोंको बाँधता है । 


परवज्य और स्वद्वव्यके रागका फल 


परदव्वादो दुग्गइ सदव्वादो हु सुग्गई होई। 
इय णु[ऊण सदब्वे कुणद रई विरइ इयरम्मि |१६॥ 


पराद्रव्यमें राग करनेसे दुर्गति होती है और स्वरद्रव्यमें राग करनेसे 
सुगति होती है। ऐसा जानकर स्वद्रव्यमें राग करो ओर पर द्र॒व्यमें राग 
मत करो । 


पर द्वव्यकां स्वरूप 
ग्रादसहावादण्णं सच्चित्तावित्तमीसियं हवदि | 
ते परदब्वं भणिये अवियत्थ॑ सच्चदरिसीहिं ॥१७०।। 
आत्म स्व्रभावसे अन्य जो स्री पुत्रादि सचित्त पदाथे, धन-धान्य 


आदि अचेतन पदार्थ और आभूषण पहिने हुए पुरुष आदि सचेतन- 
अचेतन पदार्थ है, सर्वज्ञ मगवानने उन सबको वास्तवमें परद्रव्य कहा है | 


श्ष्द्० - प्राश्तसंग्रह - 
स्वद्वव्यका स्वरूप 


दुद्धइकम्मरहियं अ्रणोवम णारणविग्गह शिच्च॑ | 
सुद्धं जिख्ेहि कहिये अ्रपाणं हवइ सदृब्बं ॥१८॥ 


आठ दुष्ट कर्मोंसे रहित, अनुपम, ज्ञान शरीरी, नित्य ओर शुद्ध 
आत्माको जिनेन्द्रदेवने स्वद्रव्य कहा है । 


स्वद्व्यके ध्यानसे मोक्षकी ग्रासि 


जे 'कायंति सदव्यं परदव्व परम्मुहा दु सुचरित्त' | 
ते जिशवराण मगे अणुलग्गा लहह णिव्वार् ॥१६॥ 


जे परद्रव्यसे विमुख होकर सम्यक चारित्रसे युक्त आत्मद्रव्यका 
ध्यान करते हैं, वे ज़िनबर भगवानके मार्गमें लगे रहकर मोक्षको प्राप्त 
करते है । 


जिशवरमणएश जोई काणु काएइ सुद्धमपाणं । 
जेश लहइ णिव्वाण ण लहइ कि तेरा सुरलोय॑ |।२०॥ 


योगीको जिनवर भगबानके द्वारा बतलाये हुए मागेके अनुसार ध्यानमें 
शुद्ध आत्माको ध्याना चाहिये। जिससे मोक्षकी प्राप्ति होती है क्या उससे 
स्वरगेलोककी ग्राप्रि नहीं ह। सकती ) अर्थात्‌ ध्यान करनेसे यदि मोक्ष न 
भी मिला तो स्त्रगे तो मिल ही जायेगा। अतः जैनमार्गके अनुसार ही 
शुद्घास्माका ध्यान करना चाहिये। 


उक्त कथनका दृशष्टान्त द्वारा समर्थन 


जो जाइ जोयरसयं दिवहेणक्केर लेवि गुरुभारं । 
सो कि कोसद्धं पि हु रा सछऋइ जाउ मुवणयले ॥२१॥ 
जो मनुष्य भारी वोकत लेकर एक दिनमें सो योजन जाता है, क्या 
बह भूमितलपर आधा कोस भी नहीं जा सकता ? 
जो कोडिणरेहि रा जिप्पइ सुहृडो संगामएहिं सब्बेहिं । 
सो कि जिप्पइ एबक रारेण संगामए सुहृडो ॥२२॥ 


१ काएहि आ० । २ -व्वं परा-आ० | ३ -रिता ग० । 


- १२, मोह अधिकार -- श्ष्रः 


जो योद्धा युद्ध करनेबाले करोड़ों मनुष्योसे भी नहीं जीता जाता, क्या 
बह योद्धा युद्धमें एक मनुष्यके द्वारा जीता जा सकता है 
सगां तवेश सब्बो वि पावए किंतु काणजोएश। 
'जो पावइ सो पावह परे भवे सासय॑ सुक्खे ॥२३॥ 
तपसे तो सभी स्वर्ग प्राप्त करते हैं। किन्तु जो ध्यानके द्वारा स्वर्ग 
हर कि 
आप्त करता है बह दूसरे भवमें अविनाशी सुख अर्थात्‌ मोक्षकों प्राप्त 
करता है। 
आत्माके परमात्मा होनेमें दशन्त 
अहसोहएजोएणं सुद्ध' हेम्म॑ हवेइ जह तह य | 
कालाईलडीए, अप्पा परमप्पश्नो हवह ॥॥२७॥। 
जैसे अति शोधनके (१) योगसे सोना शुद्ध हो जाता है. बेसेही काल 
आदि क्ब्धियोंका योग मिलनेसे आ्रात्मा परमात्मा हो जाता है । 


तपके द्वारा स्वर्ग भी मिले तो उत्तम है 
श्वरवयतवेहिं 'सग्गो मा दुक्खं होइ णिरइ इयरेहिं। 
छायातवट्टियाणं पडिवालंतारा गुरुभय॑ ॥२५ 


ब्रत और तपसे स्त्रग पाना उत्तम है किन्तु ब्रत और तपको न पालनेसे 
नरकमें दुःख उठाना ठीक नहीं है । छाया ओर धूपमें बेठे हुए मनुष्योंमें 
जैसे बहुत भेद है वैसे ही त्रत और तपका पालन करनेवालों और न 
करने वालॉमें बहुत भेद हें । 


आत्माका ध्यान करो 


जो इच्छुइ णिस्सरिदु' संसारम दावणस्स रुदाश्रो | 
कम्मिंधणाण "“डहसणूं सो फायह अ्रप्पय सुद्धा' ॥२६॥ 


जो संसार रूपी महावनके विस्तारस निकलना चाहता है, वह कर्मरूपी 
ईधनको जलाने वाले शुद्ध आत्माका ध्यान करता है। 


१ णो पा-आ० | २ बरं॑ आ० । ह सबे आ० | ४ -मदहाणुवस्स रुदृस्स 
आ०, मदणणवस्स रुदस्स ऋ४। ५४ बणो आ । 


८२ - प्राख्ृतसंग्रह - 


ध्यान कैसे करना चाहिये 
सब्बे कसाय मुत्त गारव-मय-राय-दोस-वामोहं । 
लोयववहारविरदो अ्रप्पा काएह भाशणत्यो ॥२७॥ 


ध्यानमें बैठे हुए मुनिको सब कपायोंको तथा गारब मद राग ठवेष ओर 
व्यामोहकी छोड़कर व लोकव्यवहारसे विरत होकर आत्माका ध्यान 
करना चाहिये । 
मिच्छुत अ्ण्णाणं पावे पुएएणं चएवि तिविहेश | 
मोणव्बए्ण जोई जोयत्थों 'फाइए अ्पणा ॥२८॥। 
मिथ्यात्व, अज्ञान, पाप ओर पुण्यकों मन वचन कायसे त्याग कर, 
योगमें स्थित योगी मोनत्रत पूवेक आत्माका ध्यान करता,हें । 


मौनपूर्वक ध्यान करने हेसु 
ज॑ मया दिस्सदे रूबं तरण जाणुइ सब्बहा | 
जाशगं दिस्सदे शव तम्हा जंपेमि केण हं ॥२६॥ 


क्योंकी वह सोचता है कि जो रूप (शरीर ) मैं देखता हूं वह 
कुछ भी नहीं जानता। और जो जानने वाला आत्मा है वह दिख।ह नहीं 
देता, तब मैं किससे बातें करूँ। ( अतः मौन पूर्वक ही ध्यान करता है )। 


सब्वासवर्णिरोहेण कम्म॑ खबद संचियं। 
जोयत्यो जाएए जोई जिशदेवेण भासिय॑ ॥१०॥ 


_योगमें स्थित योगी सब कर्मोके आख्रबकों रोक कर पदलेके संचितव 
कर्मोंका क्षय करता है फिर ( केवल ज्ञानी होकर ) सबको जानता है ऐसा 
जिन देवने कहा हैं । 


योगी लोकब्यवहारसे विरत क्यों होता है-.- 


जो सुत्तो बवहारे सो जोई जम्गए सकज्जमि | 

जो जग्गदि वबहारे सो सुत्तो अ्प्पणं कब्जे ||३१॥ 
इय जाशिऊण जोई ववहारं चयहइ सब्वहा सब्बं। 
कायई परमप्पाणं जह भणिय॑ जिशणवरिंदेहिं ॥२२॥ 


१ जोश्य ग०, ऊ० । २ श्‌ द॑ म* >ऊ० । 


- १२, सोक्ष अधिकार - १८६३ 


जो योगी लोक व्यवहारमें सोता है वह आत्मिक कार्यमें जागता है। 
ओर जो लोक व्यवहारमें जागता है बह आत्मिक कार्यमें सोता है । ऐसा 
जानकर योगी सब प्रकारके व्यबहारको सर्वेथा छोड़ देता है और जैसा 
जिनेन्द्र देवने कहा है उसी प्रकारसे परमास्माका ध्यान करता है। 
ध्यान करनेकी प्रेरणा 
पंचमहब्वयजुत्तो पंचछु समिदीसु तीस गुत्तीसु । 
रयणत्तयसंजुत्तो काराज्कयर् सया कुशह ॥३३॥ 
आचार्य कहते हैं कि हे भव्य ! तू पॉच महात्रतोंको धारण करके, 
तथा पाँच समिति तीन गुप्ति ओर रक्नत्रयसे संयुक्त होकर सदा ध्यान 
ओर स्वाध्याय किया कर | 


आराधकका लक्षण और आराधनाका फल 


रयणत्तयमाराह जीवो आराहइश्रो मुणुयव्वों । 
अआराहणाविहाणं तस्स फल॑ केवल॑ णारं ।॥३४|| 


सम्यक्दशन सम्यग्ज्ञान ओर सम्यकचारित्रकी आराधना करने वाले 
जीवको आराधक जानो । आराधना करनेका फल केवलज्ञानदी प्राप्ति है । 
आत्मा ही केवल ज्ञान है-- 
सिद्धो सुद्धो आदा सब्बण्हू सब्बलोयद्रिसी य। 
सो जिणवरेहि भशिश्रो जाण तुमं केवल णारं ॥३५॥ 


जिनवर भगवानने सिद्ध पदको प्राप्त शुद्ध आत्माको स्वेक्ष और 
सर्वेदर्शी कह्य है, उसे ही तुम केवलज्ञान जानो। अथांत्‌ केवलज्ञान 
आत्मरूप है | इसलिये केवल ज्ञानकी प्राप्ति शुद्धास्माकी ही प्राप्ति है । 


रत्वश्रयका आराधक आत्माका ही आराधक है--- 
रयणत्तयं पि जोई आरराहइर जो हु जिशवरम्ण्स | 
सो क्रायइ अप्पाणं परिहरइ पर॑ शा संदेहा ॥३६॥ 


जो योगी जिनवर. भमवानके द्वारा. बतलाए हुए सार्गके अनुसार 
रक्त्रयकी आराधना करता है वह आत्माका ध्यान करता है ओर परबस्तुका ' 
त्याग करता है इसमें कोई सन्देद्द नहीं है । 


श८ ४ « प्राध्टतसंग्रह « 


अमेद रत्नत्रयका स्वरूप 
ज॑ जाणइ त॑ णार्स जं पिच्छुइ तं च दंसर् णेय॑। 
ते चारितं भरियं परिहारों पुण्णपावाणं ॥ ३७०॥ 
जो जानता है वह ज्ञान हे, जो देखता है वही दशेन े है, ओर जो 
पुण्य ओर पापका परित्याग करता है. बह चारित्र हे। अथांन्‌ आत्मा ही 
जानता है, वही देखता है ओर वही त्याग करता है अतः बह स्वयं ही 
रज्नत्रय है। 
मेदरलत्रयका स्वरूप 
तख्रुई सम्मर्त तन्ग्गहर्णा च हवद सणणारां | 
चारित्त परिहारों पर्यपियं जिणवरिदेहिं ॥३८॥ 
तत्त्तोमें रुचि होनेका नाम सम्यग्दशेन है। तत्त्वोंके स्व॒रूपको ठीक 
ठीक प्रहण करना सम्यश््ञान हे। ओर कर्मोको लानेवाली क्रेयाओंको 
त्यागना सम्यक्‌ चारित्र है, ऐसा जिनेन्द्र देवने कहा है । 
इस कथनका खुलासा 
इय उबएसे सारं॑ जरमरणहरं खु मरणए, ज॑ तु । 
त॑ सम्मच भणियं समणारं सावयाणं पि ॥४०]| 
इस प्रकारका उपदेश ही सार भूत हैं. ओर बही बुढ़ापा मरण आदि 
संसारिक रोगोंको हरनेवाला है, जो ऐसा मानता है उसे सम्यग्दर्शन कद्दा 
है। यह सम्यग्दशन मुनि ओर श्रावक दोनोंके लिये है । 
जीबाजीवबिहत्ती मोर जाणेइ जिशवरमएण। 
त॑ सरणार् भण्िियं अवियत्यं सब्बदरसीहिं ॥४१॥ 


जिनवर भगबानके द्वारा बतलाये हुए मार्गके अनुसार योगी जो जीव 
और अजीवके भेदको जञानता है, उसे सर्वदर्शी परमात्माने यथार्थ 
सम्यग्ज्ञान कहा है। 
'त॑ जाशिऊर जोई परिहारं कुशइ पुर्णपावाशं। 
ते चारितं भरियं झवियरष्पं कम्मरहिएहिं (४२॥| 





१ जंग, ऊ०। 


- १२, भीचक्ष अधिकार -- श्च्य्ा 
डस जीव अजीबके भेदको जानकर योगी जो पुण्य और पापका त्याग 
करता है उसे कर्मोंसे रहित जिनेन्द्रदेवने निर्विकल्प चारित्र कद्दा है। , 
मोक्षको कौन प्राप्त करता है-- 
जो रयणत्तयजुत्तो कुराइ तव॑ संजदो ससन्तीए | 
सो पावह परमपयं क्रायंतो श्रप्पयं सुद्धा ॥४३॥ 


जो संयमी रल्नत्रयसे युक्त द्ोता हुआ अपनी शक्तिपू्वंक तप करता है 
बह शुद्ध आत्माका ध्यान। करता हुआ परम पद मोक्षको ग्राप्त करता है । 
मय-माय-कोहर हिश्रो लोहेरणा विबज्जिश्ों थ जो जीवो | 
शिम्मलसहावजुत्तो सो पावह उत्तमं सुक्खे ।।४५॥ 
जो जीव मद साया और क्रोधसे रहित है, लोभसे रहित है ओर 
निर्मल स्वभाव वाला है, वह उत्तम सुखको प्राप्त करता है । | 
विसयकसाएंहिं जुदो रुद्दो परमप्पमावरहियमणो । 
सो शा लद्दइ सिद्धिसुहं जिश्मुहृपरम्मुहो जीवो ||४६॥ 
जो जीव विषय ओर कषायोंमें फँसा हुआ हें, रोद्र परिणामी है, 
तथा जिसका मन परमात्माकी भाबनासे शून्य हे, बह जीत्र जिन सुद्रासे 
बिमुख होनेके कारण मोक्षके सुखको प्राप्त नहीं कर सकता। 
जिनमुद्ता ही मोक्षका कारण है-- 


जिरणमुद्दा सिद्धिसुहं हवेश शियमेश जिशणवरूदटद्रर । 
सिविशे वि श रुच्चइ पुरा जीवा अ्रच्छेति भबगहणे ॥४७॥| 


जिनवर भगवानके द्वारा उपदिष्ट जिन मुद्रा ही मोक्ष सुखका कारण हे। 
जिन्हें स्वप्तमें भी यह जिनमुद्रा नहीं रुचती वे जीव संसाररूपी गहन बनमें 
थड़े रहते हें । 
परमास्‍माके ध्यानसे कर्म निवृत्ति 


परमप्पय मरायंतो जोई मुच्चेह 'मलपलोहेसरा ! 
णुद्वियदि शव कम्मं शिहिद्व जिशकरें देदि ।.४प्क 


१ -मलदलो-आ० | 


श्८६ « प्राभ्यतसंग्रह - 


परमात्माका ध्यान करने वाला योगी कर्मरूपी महामलके ढेरसे मुक्त 
हो जाता है तथा नये कर्मोंको प्रहण नहीं करता, ऐसा जिनबर देषने: 
कहद्दा है । 
होऊण दिठचरित्तों दिदसम्मत्तेण भावियमर्श्रो । 
भायंतों अ्रप्पार्श परमपयं पावए जोई ॥४६॥ 
इस प्रकार चारित्रमें टढ़ होकर ओर मनमें हृढ़ सम्यग्द्शनकी भावना 
लेकर आत्माका ध्यान करने वाला योगी परमपद मोक्षकों प्राप्त करता है | 
श्रप्पा भायंताणं दसणासुद्धय दिदचरित्तारं | 
इ धुवं शिब्वारं विसएसु विरत्तचित्तारं ॥७०।। 
जिनका आत्मा सम्यर्दर्शनसे शुद्ध है, चारित्र दृढ़ है ओर मन 


विषयोंसे विरक्त हैं, उन आत्माका ध्याने करने वालोंको निश्चयसे निर्वाण॒की 
प्राप्ति होती है । ह 
जो लोग कहते हैं कि यह ध्यानयोगका समय नहीं है, उन्हें उत्तर-- 
'चरियाचरिया बद-समिदि-वज्जिया सुद्धभावपब्भट्टा । 
केई जंपंति शरा शा हु कालो फाणाजोयस्स ॥७३॥ 
जिन्होंने कभी चारित्रका आ्राचरण हे किया, जो ब्रतों ओर. 
समितियोंसे दूर हैं तथा शुद्ध भावोंसे शन्य हैं, ऐसे कुछ लोग कहते हें कि. 
यह काल ध्यान-योगके योग्य नहीं है । 
सम्मत्त-णाश-रहिश्रो अ्रभव्बजीवो हु मोक्खपरिमुक्को । 
संसारसुद्देस रदो थ॒ हु कालो भणइ माणस्स ॥७४।॥ 


जो सम्यग्दशन ओर सम्यग्ज्ञानसे रहित है, जिसे कभी मोक्ष प्राप्त 
नहीं हो सकता तथा जो सांसारिक सुखोंमें ही लीन रहता है, ऐसा अन्य 
जीव ही यह कहता है कि यह ध्यानका काल नहीं है। 


पंचसु महव्वदेसु य पंचसु समिदोसु तीस ग॒ुत्तीस । 
सो 'णट्ट्रो अण्णाणी ण॒ हु कालो भमण॒इ फाशस्स |७५४॥| 








१-पावरि -आ०, ऊ०। २ मूढो ऊ० ! 


“ १२. मोक्ष अधिकार - श्ध् 
जो अज्ञानी पाँच महात्रताँमें पाँच समितियोंमें और तीन गुप्तियोंमें 
अ्रष्ट हो गया है, बह कहता है कि यह ध्यानका काल नहीं है । 
भरहे दुस्तमकाले धम्म॑ भाशं हवेइ साहुस्स । 
त॑ अप्पसहावद्विदे ण हु मण्णइ सो हु श्रणणाणी ।।७६।। 


भरत क्षेत्रमें इस पंचम कालमें साधुके धर्मध्यान होता है। किन्तु वह 
धर्म ध्यान उसी साधुके होता है जो आत्म स्वभावमें स्थित है । जो ऐसा 
नहीं मानता वह भी अज्ञानी है। 
आजकल भी जीव मोक्ष प्राप्त करते हैं-..- 
श्रज्जवि तिरयणसुद्धा श्रप्पा फाएवि लहइ इंदततं । 
लोयंतियदेक्तं तत्य चुया खिव्वुदिं जंति ॥७७)॥। 


शआ्राज भी रज्षत्नयसे पवित्र मुनि आत्माका ध्यान करके इन्द्रपद ओर 
लौकान्तिक देवके पदको प्राप्त करते हें और वहाँसे च्युत होने पर ( विदेह 
क्षेत्रमें जन्म लेकर ) मोक्ष को प्राप्त करते हैं । 


नीचे लिखे जीवॉके लिये मोक्तका निषेध 
जे पावमोहियमई लिंगं धित्तण जिणवरिंदाशं । 
पाव॑ कुर्णाति पावा ते चत्ता मोक्खमग्गम्मि ॥७८॥ 
जो पाप बुद्धिवाले जीव जिनबर दीथेद्वुर देवका जिनलिंग धारण 
करके भी पाप करते हैं वे पापी मोक्षमार्गसे भ्रष्ट हैं । 


जे पंचचेलसत्ता गंयग्गाही य जायणासीला । 
आधाकम्मम्मि रयाते चत्ता मोक्खममाम्मि ॥७६॥ 


जो पाँच प्रकारके वस्त्रोमें आसक्त हें अर्थात्‌ सूत, ऊन, रेशम, चंमड़ा. 
अथवा छालसे बने वस्त्रका उपयोग करते हैं, परिप्रह रखते हैं, दूसरोंसे 
माँगते हैं, तथा नीच कम करनेमें लीन हैं, वे मोक्ष मार्मेके पात्र नहीं है । 


:मोक्षक्के पात्र व्यक्ति 


निग्गंथमोहमुका- वावीसपरीसहां जिभकलाया | 
पावारंभविमुझा ते गहिया मोकक्‍्खमग्गम्म ॥झब्प' 


श्ध्ध्र « प्रास्रतसंग्रह -- 


जो अन्तरंग ओर बाह्य परिप्रहसे रहित हैं, निर्मोही हैं, बाईस परीपहों 
को सहते हैं, जिन्होंने क्राथ आदि कपषायोंको जीत लिया है, तथा जो 
पापरूप आरम्भ नहीं करते, वे मुनि मोक्ष मार्गके पत्र हैं। 


उद्धमज्भलोए केई पज्क॑ ण॒ ग्रहयमेगागी | 
इय भावणाए जोई पार्वति ह सासय॑ 'टठाणं ॥८१॥ 


ऊध्वेलोक, मध्यलोक और अधोलोकमें मेरा कोई नहीं है, में अकेला ही 
हूँ । इस भावनासे योगी शाश्रत स्थान अर्थात मोक्षको प्राप्त करते हें। 


देवगुरूरं भत्ता शिव्वेयपरंपराविचिंतिंता । 
झाणरया सुचरित्ता ते गहिया मोक्‍्खप्ग्गम्मि ॥८२.। 


जो देव और गुरुके भक्त हैं, वेराग्यको परम्पराका चिग्तन करते हैं, 
ध्यानमें लीन रहते हैं तथा जिनका चारित्र उत्तम है, वे साधु सोक्षम।र्गके 
थात्र हैं । 
शणिच्छुयणयस्स एवं अ्रप्पा श्रपपम्मि श्रपणे सुरदो | 
सो होदि हु सुचरित्तो जोई सो लहइ शणिब्त्रा्ं ॥८३॥ 


निम्चयनयका एसा अभिप्राय है कि आत्मामें आत्माके द्वारा अच्छी 
तरहसे लीन आत्मा ही सम्यक चारित्रका पालक योगा ह । और वही 
निरोणको प्राप्त करता हैं 


आत्माको जानना कठिन है--- 


*दुक्खे णज्जइ श्रप्पा अ्रप्पा णाऊण भावणा दुक्खे। 
भावियसहावपुरिसो विसएसु “विरच्चइ दुक्खें ६२।| 


बड़ी कठिनतासे आत्माको जाना जाता है। आत्माको जानकर उसीमें 
भावना होना और भी कठिन हैं। और आत्माकी भावना करनेवराला 
युरुष भी कठिनतासे ही विषयोंसे विरक्त होता है । 


"ताव ण 'णुज्जइ अ्रप्पा विसएसु ख्रो पवटुए जाम । 
"बिसए विरत्तचित्तो जोई जाणेइ अ्रप्पार्श ॥६६॥ 


१ सोक्खं ऊ०। २ जो आ०, ग०। ३ दुक्‍्खे ग०५ | ४ -विरशब्वए 


ऊ०, ग० । ४ तान ऊ० । ६ खंज्जरइ ग०। ७ विसर्याव- आ०। 
झ विरत्तो चि- ग० ३ 


- १९, मोक्ष अधिकार - श्ष्ह 


जब तक मनुष्य तिषयोंमें लीन रहता है तब तक आत्माकों नहीं 


जानता । जिसका चित्त विषयोंसे बिरक्त है वह योगी ही आत्माको 
जानता है। 


अ्प्पा णाऊण णरा केई सब्मावभावपब्भट्टा | 
हिंडंति 'बाउरंगे बिसएस विमोहिया मूढा ॥|६७॥ 


विषयोंमें विमोहित हुए कुछ मूढ़ मनुष्य आत्माको जानकर भी आत्म 
भावनासे भ्रष्ट होनेके कारण चारगति रूप संसारमें भ्रमण करते हैं । 


जे पुण॒ विसयविरत्ता अ्रप्पा णाऊण मावणासहिया | 
छंडंति चाउरंगं तब-गुशजुत्ता ण संरेहो |६८॥ 


किन्तु जो विषयोंसे विरक्त हैं ओर आत्माको जानकर आत्माकी 
भावना भाते हैं, तथा तप और सम्यग्दशेन आदि गुणोंसे विशिष्ट हैं, वे 
योगी चतुर्गतिरूप संसारको छोड़ देते हैं, इसमें कुछ भी सन्देह नहीं है । 
परमाणशुपमाणं वा परदब्वे रद हवेदि मोहादो | 
सो मूठो श्रश्णाणी श्रादसहावस्स विवरीदो ।।६६॥ 


मोहके कारण जिस मलुप्यकों पर्व्यमें प्रमाणुके बराबर भी रति 
होती हे वह मूर्ख अज्ञानी है; ( क्योंकि उसका यह काये ) आत्माके: 
स्वभावके विपरीत हे । 


आत्मा ज्ञानके बिना सब क्रिया व्यर्थ है-- 


बाहिरसंगविमुको ण विम॒ुक्को मिच्छुभाव णिग्गंथों । 
कि तस्स ठाणमोणा' शस्‌ विजाणदि अप्पसब्भाव॑ ॥६६॥ 


जो निम्नेन्थ साधु वाह्म परिप्रहको तो छोड़ चुका है किन्तु जिसने 
मिथ्यात्वको नहीं छोड़ा हैं, उसके कायोत्सग और मोनसे कया लाभ है 
जबकि बह आत्माके अस्तित्वको ही नहीं जानता । 


मूलगुणं छित्तृण य बाहिरकम्म॑ करेइ जो साहू | 
सो ण॒ लहइ सिद्धिस॒ह जिशलिंगविराहगों 'णियदं ॥६७॥| 


१ चाठरंगं ऊ० ग०। २ या ० | हे -सहावादु ग० | ४ मठ ऊ० $ 
थ -समभाव ऊ० ग०। ६ खिच्च ऊ० । 


रह ० > आश्ृतसभह 


जो साधु सूलगुणोंका घात करके बाह्य क्रिया करता है बढ मोक्ष सुखको 
नहीं पाता, क्योंकि वह नियससे जिन लिंगकी विराधना करता है । 


कि काहिदि बहिकम्मं कि काहिदि बहुविहं च खबरों 'तु। 
कि काहिदि आदावं श्रदसहावस्स विवरीदो ॥६८॥ 


आत्माके स्व॒भावसे विपरीत प्रवृत्ति करने वाला मनुष्य बाह्य क्रिया क्यों 
करता है, क्‍यों अनेक प्रकारके उपवास आदि करता है ओर क्यों आतापन 
थोग करता है । अर्थात्‌ उसका यह सब करना निरथेक है। 


जइ 'पदसि बहुसुयाणि' य जइ 'काइहि बहुविहं च चारित्त॑ | 
त॑ बालसुयं चरणां हवेइ अ्रप्पस्स विवरीय॑ ॥६६॥ 


हे जीव ! यदि तू आत्म स्वभावके विपरीत बहुतसे शास्त्रोंको पढ़ता 
है, तथा अनेक प्रकारका चारित्र पालता है तो वह सब मूर्खोंका शास्त्र पठन 
और मूर्खोंका चारित्र है। 
वेरगपरो साहू परदव्वपरम्मुहो य सो होदि । 
संसारसुहृविरत्तों सगसुद्धस॒ुद्देस अणुरत्तो ॥१००॥ 
शुणगणविहूसियंगो देयोपादेयशिच्छिदो साहू । 
भाणाज्मएस 'णिरिदो सो पावइ उत्तम ठाशं ॥१०१॥ 


जो साधु वेराग्यमें तत्पर है, पर द्रव्यसे विमुख है, सांसारिक सुखोंसे 
बिरक्त हे ओर आत्मिक शुद्ध सुखमें लीन है, जिसका अंग गुणोंके 
समूहसे सुशोभित है, जो हेय और उपादेयका निश्चय कर चुका है तथा 
ध्यान ओर पठन पाठनमें लगा रहता है, वह्‌ साधु उत्तम स्थान ( मोक्ष ) 
को प्राप्त करता है । 


ण॒विएहि ज॑ णविज्जइ फ्राइज्जइ फाइएहि अणवरयं | 
थुब्वंतेहि धुरिज्जइ देहत्यं कि पि त॑ मुशह ||१०२। | 
इसलिये नमस्कार करनेवाले जिसको नमस्कार करे हैं, ध्यान करनेवाले 
निरंतर जिसका ध्यान करते हैं और स्तुति करने वाले जिसका स्तवन करते 
हैं बह शरीरमें स्थित आत्मा ही है, अन्य कुछ भी नहीं है, उसे ही जानो | 





१ च्‌ ऊ०। २ पढदि ० | ३-छुयारां आ० ग० | ४ काहिंदि कग |. 
+ बहुविहे य चारित्त ऊ। ६ -रत्तो ऊ। 


- १२. सोक्ष अधिकार «- श्ध्ह 


आत्मा ही शरण है 
अदरुह! सिद्धायरिया उज्काया साहु पंच परट्टी । 
ते वि हु.चिट्ठ॒हि श्रादे तम्हा आदा हु मे सरणं ॥१०३॥ 
अहेन्त सिद्ध आचाये उपाध्याय और साधु ये पाँच परमेष्ठी हैं, वे भी 
आत्मामें ही स्थित हैं अर्थात्‌ आत्मा ही अहन्त सिद्ध आदि अवस्थाबाला 
है । इसलिये निश्चयसे आत्मा ही मेरा शरण है । 
सम्मत्त सरणारं 'सब्चारित्त हि 'सत्नव चेष । 
चउरो चिद्दृष्टि आदे तम्हा श्रादा हु मे सरण ॥१०४॥ 
सम्यग्दशन, सम्यग्ज्ञान, सम्यक्चारित्र ओर सम्यक्‌ तप ये चारों 
आत्मामें ही स्थित हैं | अतः आत्मा ही निम्बयसे मेरा शरण है। 
एवं जिणपण्णरत मोक्खस्स य पाहुड सुभत्तीण । 
जो पटइ सुणइ भावइ सो पावह सासये सोक्‍्खं [[१०५॥ 
इस प्रकार जिन भगब्रानके द्वारा कहे हुए मोक्ष प्राभ्तको जो भक्ति 
पूर्वक पढ़ता है, सुनता है और बारम्बार चिन्तन करता है बह शाश्वत सुख 
( मोक्ष ) को प्राप्त करता है । 
सोक्षका स्वरूप 
जाइ-जर-मरणरहियं परम॑ कम्मट्रबजियं सुद्ध | 
णाणाइ चउसहावं अ्क्खयमविणासमच्छेज्ज || [ निय० १७६ |] 
मोक्ष जन्म, जय और मरणसे रहित हैं; उत्कृष्ट है, आठ क्मोसे 
रहित है, शुद्ध है अनन्त ज्ञान, अनन्त दशेन, अनन्त सुख ओर अनन्त 
वीये इन चार आत्मिक स्वभाबोंसे युक्त हे, क्षय रहित है, विनाश रहित है. 
तथा अछेद्य है। 
अव्वावाहमशिंदियमणोवम पुण्णपावणिम्पुक्क | 
पुणरागमणविरहियं शिच्चं अचलं श्रणालम्बं | [ निय० १७७ ] 
मोक्ष बाधारद्दित हे, अतीन्द्रिय हे, अनुपम है, पुण्य ओर पापसे निम्ुक्त 
है, पुनः संसारमें आगमनसे रहित है, नित्य है, अचल है ओर आलम्बन 
रहित है। | 





१ सचरितं आ, ऊ। २ सत्तवो ग। 


१६२ - + आश्वतसंग्रह .- 


ण वि दुकख ण्‌ वि सुक्खं ण॒ वि पीडा णेव विजदे बाहा | 
णुविमरणं ण वि जखणरणं तत्येव य होह णिव्वाशं ॥ [नि०१७८] 
जहाँ न तो कोई दुःख है, न सुख है, न पीड़ा है, न बाधा है, न मरण 
है और न जन्म है, वहीं निर्वाण है। 
ण्‌ वि इंदिय उवसग्गा शु वि मोहो विम्हयो ण॒ खिद्दा य | 
ण॒ य तिण्हा णेव छुहा तत्येव य हवदि शणिव्वाशं ॥ [नि० १७६ | 
जहाँ न तो इन्द्रियाँ हैं, न उपसर्ग है न मोह है, न आशख्रये है, न निद्रा. 
है न तृष्णा है, ओर न भूख है वहीं निर्वाण है। 
णु वि कर्म णोकम्मं ण॒ वि चिंता णेव अद्ुर्द्धाणि । 
ण्‌ वि धम्मसुक्रभाणे तत्येब य होइ खित्बारं | [ नि० १८० ] 
जहाँ न तो कम हैं, न नोकम हैं, न चिन्ता है, न आते ओर रौद्रध्यान 
हैं तथा धर्म ध्यान ओर शुक्ल ध्यान भी नहीं हैं, वहीं निर्बाण है। 
वि्जञाद केबलणाणं केवलसोक्खं च केवलं विरियं । 
केवलदिद्ठि श्रमुत्त अत्थितं सप्पदेसत्त )॥ [ नि० १८१ ] 
मुक्तात्मामें केवल ज्ञान, केवल सुख, केवल दशेन, अमूतेत्व, अस्तित्व. 
ओर प्रदेशवत्व, ये गुण रहते हें । 
णिव्वाणमव सिद्धा सिद्धा णिव्वाणमिदि समुद्िद्वा | 
कम्मविमुको अप्पा गच्छुइ लोयगापज्जंत्त [। [ नि० १८२ ] 
मुक्तजीब ही निबांण है. ओर निर्वांण ही मुक्तजीव है ऐसा कहा है। 
अथान्‌ आत्साकी शुद्ध अवस्थाका ही नाम निर्वाण है इसलिये निर्वाणमें 
और निर्बाणको प्राप्त जीत्रमें कोई भेद नहीं है। जो आत्मा कर्मोंसे मुक्त- 
होता है वह मुक्त होते ही ऊपर लोकके अग्रभाग तक जाता है। 
जीवाण पुमालाण' गमण' जाणेहि जाव घम्मत्थी | 
धम्मत्यिकायभावे तत्तो परदो ण गच्छुंति ॥ [ नि० श्८३ ] 
जहाँतक धर्मास्तिकाय नामका द्रव्य है वहीं तक जीब और पुद्गलोंका 
गसमन जानो। लोकके अग्रभावसे आगे धर्मास्तिकाय मामक द्रव्यका 
अ्रभाव है। इसलिये उससे आगे मुक्तजीव नहीं जाते । 


समय-भाश्ठत 


नमस्कार पूर्वक-अतिज्ञा 


वदितु सब्वर्सिद्ध घुवमचलमणोवम गदि पत्ते । 
बोच्छामि समयपाहुडमिणमो सुयकेवलीमणिद ॥१॥ 
मैं भव, अचल ओर अनुपम गतिको प्राप्त हुए सब सिद्धोंको 
नमस्कार करके श्रुतकेवलीके द्वारा कहे हुए इस समयप्राभ्ृतको कहूँगा । 


स्वसमय और परसमयका स्वरूप 


जीवो चरित्तदंसणणाणटिश्रो त॑ हि ससमय॑ं जाण | 
पोग्गलकम्म परदेसद्वियं च त॑ जाणु परसमयं ॥२॥ 


जो जीव अपने चारित्र दर्शन और ज्ञान मुणमें स्थित है उसे 
स्वसमय जानो । और जो जीव पुदूगल कमोके प्रदेशोंमें स्थित है, उसे 
परसमय जानो। अर्थात्‌ जीवको समय कहते हैं। जो जीव अपने 
स्व॒भावमें स्थित होता है उसे स्वसमय कहते हैं ओर जो व परस्वभाव 
रागद्वेष मोहरूप हुआ रहता है बह परसमय कहा जाता है । 
स्वसमयकी श्रेष्ठता 


ए.यत्तणिच्छुयगदो समओ्रो सब्बत्थ सु दरो लोगे । 
बंधकहा एयत्ते तेण विंसवादिणी होदि ॥३॥ 


एकत्वनिश्रयको प्राप्त समय ( आत्मा ) सब लोकमें सुन्दर है। अत्तः 
एकल्में दूसरेके साथ बन्धकी कथा जिसंवाद पेदा करने वाली है। 


एकत्वकी दुर्लभता 


सुदपरिचिदाण भूदा सब्वस्स वि काम्रभोगबंधकहा । 
एयत्तस्सुव॒लंभो शवरि ण॒ सुलहो विद्ृत्तस्स |[४॥ 


१ -कम्मुवदेसद्विद'-ता० बृ० | 
१३ 


श््ड - ग्राश्तसंग्रह - 


काम भोग विषयक बन्धकी कथा सबकी ही सुनी हुई है, परिचित है 
ओर अनुभूत है। किन्तु समस्त परद्वव्योंसे भिन्न आत्माके एकत्वकी 


प्राप्ति सुलभ नहीं है । 
एकत्वकों दुर्शानेकी प्रतिज्ञा 
त॑ एयत्तविहत्तं दाएहं श्रप्पणो सविहवेण । 
जदि दाएज्ज पमाणं चुक्किज छुल॑ ण घेत्तव्य॑ ॥१॥ 
डस एकल्वविभक्त शुद्ध आत्माक्रे स्वरूपको मैं आत्माके स्वकीय 
ज्ञानविभवके द्वारा दिखलाता हूँ । जो मैं दिखला ऊँ उसे प्रमाण मानना | 
यदि कहीं चूक जाऊ तो दोष ग्रहण नहीं करना । 


वह शुद्ध आत्मा कौन है ? 


ण्‌ वि होदि श्रप्पमत्तो ण॒ पमत्तो जाणगो दु जो भावों | 
एवं मणंति सुद्धं खादा जो सो उ सो चेव ॥६॥ 


जो यह ज्ञायक भाव हे, वह अप्रमत्त भी नहीं है ओर न प्रमत्त ही है । 

इस तरह उसे शुद्ध कहते हैं। ओर जो ज्ञायक भावके द्वारा जान लिया गया 
हे वह बही हे दूसरा कोई नहीं हैं । [ आशय यह है कि गुणस्थानोंकी 
परिपाटीके अनुसार छठे गुणस्थान तक जीव प्रमत्त कहा जाता है और 
सातवेंसे अप्रमत्त कहा जाता है। परन्तु ये सभी गुणस्थान अशुद्धनयकी 
कथनी है. शुद्धनयसे आत्मा मात्र ज्ञायक है। किन्तु ज्ञायक (जाननेबाला) 
होने परभी उसमें ज्ञयक्रत श्रशुद्धता नहीं है ]। 

ववहारेणवदिस्सदि णाणिस्स चरित्तदंसणं णाणं | 

णु वि णाणं ण॒ चरित्तं ण॒ दंसणं जाणगो सुद्धो ॥७॥ 


व्यवहार नयसे ज्ञानीके चारित्र दशेन और ज्ञान ये तीन गुण कहे 
जाते हैं। किन्तु निश्चयसे न ज्ञान है, न चारित्र है और न दर्शन है । 
ज्ञानी तो शुद्ध ज्ञायक है । 


फिर व्यवहारकी आवश्यकता क्यों 


जह ण॒ वि सक्‍्कमणज्जो अणज्जभास विणा दु गाहेदु' | 
तह बवहारेण विणा परमत्थुवदेसणमसक्क |॥८॥ 


« समय प्रारूत . श्६प 


जैसे म्लेच्छ लोगोंको म्लेच्छमापाके षिना वस्तुका स्थरूप भहण 
करानेमें कोई भी समर्थ नहीं हे, वेसे ही व्यवह्ारके बिना परसार्थका 
उपदेश करना शक्य नहीं है । 


जो हि सुदेशहिगच्छुदि श्रपाणमिणं तु केवलं सुद्ध । 
त॑ सुयकेवलिमिसियो भरंति लोयप्पदीवयरा ॥६॥ 


जो सयणाणरं सब्ब॑ जाणदि सुदकेवालि तमाहु जिणा। 
णाणां अप्पा सब्वे जम्हा सुदकेवली तम्हा ॥१०॥ 


जो श्रुतज्ञानके द्वारा केषल इस एक शुद्ध आत्माको जानता हैं, 
लोकको प्रकाशित करने वाले ऋषिगश उसे श्रतकेवली कहते हैं । और जो 
समस्त श्रतज्ञानको जानता हैं, उसे जिनेन्द्र देवने श्रतकेवली कहा है। 
क्योंकि यतः सब ज्ञान आत्मा ही है, अतः बह जीव अतकेवली है । 
[ आशय यह है किजो श्रुतसे केवल शुद्ध आत्माको जानता है वह 
श्रतकेवली है यह तो परमार्थ है। ओर जो समस्त श्रतज्ञानको जानता है 
बह श्रतकेवली है यह व्यवहार है। जो श्रुतसे केचल शुद्ध आत्माको 
जानता है, वह श्रतकेवली हैं, इस परमाथका कथन 'अशक्य होनेसे तथा 
जो सर्व श्रतज्ञानको जानता है वह श्रुतकेवली है, यह व्यवहार परमार्थका 
प्रतिपादक होनेसे अपनाना पड़ता है | 


व्यवहार और निश्चय 


वबहारो5मृदत्थो मूदत्थो देसिदो हु सुदणओ | 
भूदत्थमस्सिदो खलु सम्मादिद्वी हवदि जीवो ॥११॥ 


व्यवहारनय अभूतार्थ है और झुद्धनय भूताथ है, एसा ऋषियोंने 
चतलाया है। जो जीव भूताथेका आश्रय लेता है वह सम्यग्दष्टी है। 
[ आशय यह है कि झुद्धनय सत्याथे है इसको अपनानेसे जीव सम्यग्दष्ट 
हो सकता हे। किन्तु इसको जाने बिना जब तक ज्ञीव व्यवहारमें सग्न है 
ब तक सम्यक्त्व नहीं हो सकता ]। 


व्यवहार ओर निश्चयके पात्र 


सुद्धो सुद्धादेसों णादव्यों परमभावदरिसीहिं। 
ववद्ारदेसिदा पुण जे दु अपरमेट्टिदा मावे ॥१२॥ 


१६६ « प्राश्ुतसंग्रह - 


जो झुद्धनय तक पहुँचकर श्रद्धावान तथा ज्ञान-चारित्रवान हो गये हैं, 
उनको तो शुद्ध आत्माका कथन करने वाला झुद्धनय जानने योग्य है । 
न्तु जो जीब श्रद्धा ज्ञान और चारित्रकी पूर्णता तक नहीं पहुँच सके हैं 
ओर साधक दशामें स्थित हैं, वे व्यवहारनयके द्वारा उपदेश करनेके 
योग्य है। 


शुद्धनयसे जानना ही सम्यक्‍त्व है 


भूयत्थेणामिगदा जीवाजीवा य पुण्णपाव च । 
आसव-संवर-शिज्जरबंधो मोक्खो य सम्मत्त ॥१३॥ 


भूतार्थ अर्थात्‌ शुद्धनयसे जाने गये जीव, अजीब, पुण्य, पाप, आर्व, 
संबर, निजेरा, वन्‍्ध और मोक्ष ये नौ तत्त्व सम्यक्ल हैं। अर्थात्‌ इन 
तत्त्वोंको शुद्धनयसे जान लेना सम्यग्दशेन है । 


शुद्धनयका स्वरूप 


जो प्रस्मदि शअ्रप्पागं अबद्धपुट अणणणयं णियदं | 
अविसेसमर्सजुत्त त॑ सुद्धशयं वियाणीहि ॥१४॥ 
जो नय आत्माको बन्ध रहित, परके स्पशेसे रहित, अन्यसे रहित, 


चंचलतासे रहित, विशेषसे रहित ओर अन्यके संयोगसे रहित देखता है 
उसे शुद्धनय जानो । 


जो आत्माको देखता है वह जिन शासनको देखता है--- 


जो पस्सदि श्रप्पाणं अबद्धपुट्ट अणरण्णमविसेस | 
अपदेसमुत्तमज्मं, पस्सदि जिणसासण सब्बे ॥१५)॥ 


जो आत्माको अबद्धस्प्र/्---द्रव्यक्में ओर नोकमेंसे अछूता, अनन्य-- 
अन्यसे रहित, अविशेष-विशेपसे रहित देखता है. वह समस्त जिन- 
शासनको देखता हे। [ 'अपदेस सुत्तमज्म' का श्रथ आत्मख्यातिमें नहीं 
है । और तात्पयबृत्तिमें जो अथे किया है बह मेरी सममकमें नहीं आया । 
अतः मैंने भो इस पदका अर्थ छोड़ दिया है |। 
दर्शनज्ञान चारित्र आत्मरूप ही हैं-... 
दंसणुणाणचरित्ताणि सेविदव्वाणि साहुणा खिच्च॑ । 
ताणि पुण जाण तिणिण वि अ्प्पाणं चेव णिच्छुयदो (१६॥ 


« समसय-प्राभंत - १६७ 


साधुको नित्य ही दर्शेन ज्ञान और चारित्रका पालन करना चाहिये । 
तथा उन तीनोको निश्चयनयसे एक आत्मा ही जानो । अर्थात्‌ ये तीनों 
आत्मस्वरूप ही हैं। अतः निश्चयसे साधुको एक आत्माका ही सेवन करना 
योग्य है। 
इृष्टान्त द्वारा स्पष्टीकरण 

जह णाम को वि पुरिसों रायाणं जाणिऊण सदृहदि | 

तो त॑ अश्रणुचरदि पुणो अत्थत्थीओ पयत्तेण ॥१७॥ 

एवं हि जीवराया णादव्वों तह य सहहेदव्वो । 

अग्ुचरिदव्वो य पुणो सो चेव दु मोक्खकामेण ॥१८॥ 


जैसे कोई धनका अर्थी मनुष्य राजाकों जानकर श्रद्धा करता हे, 
उसके पश्चात्‌ उसकी अच्छी तरहसे सेवा करता है। इसी तरह मोक्षकी 
इच्छा करने वालेको जीवरूपी राजाको जानना चाहिये, फिर उसी रूपसे 
श्रद्धान करना चाहिये। और उसके पश्चात उसीका अनुचरण अथात्‌ 
अनुभवन करना चाहिये । 


आत्मा कब तक अज्ञानी रहता है-- 


कम्मे शोकम्मम्हि य अहमिदि अ्रहक॑ च कम्म णोकम्मं । 
जा एस खलु बुद्धी अ्रप्पडिबुद्धो हबदि ताब ॥१६॥ 


जब तक इस आत्माकी ऐसी बुद्धि है कि ज्ञानावरण आदि कर्म 
ओर शरीर आदि नो कर्मरूप मैं हूँ, और ये कमे नोकर्म मेरे हैं, तबतक 
यह आत्मा अज्ञानी हे । 
ज्ञानी और अज्ञानीका चिन्ह 

अहमेद एदमहं अहमेदस्स' हि अत्यि मम एदं | 

अरण्णु ज॑ं परदध्व॑ सच्चित्तानित्तमिस्स वा ॥२०॥ 

आपएसि मम पुव्वमेंदं एदस्स अहं पि आमि पुद्व हि | 

होहिदि पुणो ममदं 'एदस्स अहं पि होस्सामि ॥२१॥ 

एयं तु असंभूदं आदवियर्पं करेदि संमूठों | 

भूदत्यं जाणंतोी ण्‌ कनेदि दु तं असंमूढो ॥२२॥ 


सृू० । ३ अहमेद चावि हो-ता० बृ० | 


श्ध्द + आन्टतसंग्रह - 


जो पुरुष अपनेसे भिन्न सचित्त स्त्री पुत्र आदि, अचित्त धन्य धान्य 
आदि और मिश्र अर्थात्‌ सचित्ताचित्त प्राम नगर आदि परद्रव्यकों 
ऐसा मानता है कि में यह हूं, ये द्रव्य मुझ रूप हैं, मैं इनका हूँ, ये मेरे 
हैं, पहले ये मेरे थे, मैं भी पहले इनका था, ये आगामीमें मेरे होंगे, में भी 
आगामीमें इनका होरऊंगा, बह अज्ञानी हैं। ओर जो सत्यार्थकी जानता 
हुआ ऐसा मिथ्या विकल्प नहीं करता, वह ज्ञानी हैं । 
आचार्य अज्ञानीको समभाते हैं-.. 

श्रश्णागमोहिदमदी मज्कमिणं मण॒दि पोग्गलं दब्यं | 

बद्धमबद्धं च तहा जीवो बहुमावसंजुत्तो ॥२३॥| 

सब्बण्हुणाणदिट्रो जीवो उवश्रोगलक्खणो शिच्च | 

कह सो पोग्गलद॒ब्बीमृदों ज॑ मणसि मज्कमिणं ॥|२४॥ 

जदि सो पोगालदवब्बीमृदो जीवत्तमागद्द इदरं । 

तो सत्तो वन्तु जे मज्ममिणं पोग्गलं दब्बं |२५॥ 


जिसकी मति अज्ञानसे मोहित है, वह जीव कहता है कि यह 
बद्ध शरीर आदि तथा अबद्ध धन घान्य आदि पुदुगल द्रव्य मेरा है, 
तथा जीव राग ढ प मोह आदि अनेक भावोंसे सयुक्त है। आचाये उसे 
सममाते हैं कि सर्वज्ञके ज्ञान द्वारा जो जीव नित्य उपयोग लक्षणवाला 
देखा गया है, वह पुद्गल द्रव्यरूप कैसे हो सकता है जिससे तू कहता 
है कि यह पुदूगल द्रव्य मेरा हैं? यदि जीव द्रव्य पुदूगलद्रव्यरूप 
होजाये और पुदुगल द्रव्य जीब द्रव्यरूप हों जाये तो तुम यह कह सकते 
हो कि यह पुदुगल द्रव्य मेरा है । 
अज्ञानीकी आशंका 
जदि जीवो ण॒ सरीरं तित्थयरायरियसंथुदी चेव। 
सब्बा वि हवदि मिच्छा तेण दु आदा हवदि देहो ॥२६|| 
अज्ञानी कहता है कि यदि जीव शरीर नहीं है तो तीर्थद्भडर और 
आचार्योकी जो स्तुति है बह सब मिथ्या हो जाती है। [ क्योंकि शरीरकोः 
लेकर ही स्तुतियाँकी जाठी है ] अत्त: आत्मा शरीर ही है। 
ज्त्तर 
ववहारणओ भासदि जीवो देहो य हवदि खलु इको। 
ण॒ दु णिच्छुयस्स जीवो देहो य कदाबि एकट्रो |२७॥ 


- “मार्त - १६६ 


व्यवह्रनय कहता है कि जोब और शरीर एक हैं। किन्तु निश्चय 
नय कहता है. कि जीव ओर शरीर कभी भी एक पदार्थ नहीं हैं । 


इणमण्णं जीवादो देह पोग्गलमयं थुणित्त मुणी । 
मण्णदि हु संथुदो वंदिदों मए केवली भयवं ॥२८॥ | 
जीवसे भिन्न इस पुदूगलमय शरीरकी स्तुति करके मुनि एसा 
मानता है कि मैंने केवली भगवानकी स्तुति ओर बन्दना की । 
त॑ णिच्छ॒ुये ण॒ जुज्जाद ण॒ सरीरगुणा हि होंति केवलिणो 
केवलिगुण थुण॒दि जो सो तच्च॑ केवलिं थुणदि ॥२६॥ 
किन्तु निश्चयमें यह ठीक नहीं है क्‍यों कि शरीरके गुण केवलीके 
गुण नहीं हैं । अतः जो केवलीके गुर्शोंकी स्तुति करता है वही वास्तबमें 
केबलीकी स्तुति करता है । 
णयरम्मि वस्णिदे जह ण॒ वि रणणो वण्णुणा कदा होदि | 
देदगुणे थुब्बंते ण॒ केबलिगुणा थुदा होंति ॥३०॥ 
जैसे नगरका बेन करनेसे राजाका वर्णन नहीं हो जाता। वेसे ही 
शरीरके गुणोंका स्तवन करनेसे केबलिके गुणोंका स्तबन नहीं होता । 
निश्चय स्तुति 
जो इंदिये जिणित्ता णाणसहावाधिअ्र॑ मुणदि आदं | 
त॑ खलु जिदिदियं ते भणंति जे णि“च्छुदा साहू ॥३१॥ 
जो इन्द्रियोंको जीतकर आत्माके ज्ञान स्वभाव होनेसे उसे अन्य द्रव्योंसे 
विशिष्ट मानता है, निश्चय नयमें स्थित साधु उसे जितेन्द्रिय कहते हैं । 
जो मोहं तु जिणित्ता णाणुसहावाधियं मुणइ आाद॑ं | 
त॑ जिदमोहं साहु परमद्गवियाणया बिंति ॥३२॥ 
जो मोहकी जीतकर ज्ञानस्वभाव होनेसे आत्माको अन्य द्रव्योंसे 
सा मानता है, परमार्थके जाननेबाले साधु उस साधुकों जितमोह 
कहते हैं । 
जिदमोहस्स तु जश्या खीणो मोहो हृविज्ज साहुस्स | 
तश्या हु खीणमोहो भण्णदि सो णिच्छुयविदृहिं ॥३१॥ 


२०० न्+ प्राभुतसंग्रह चल 


और मोहकी जीतनेवाल साधुका जब मोह श्षीण-नष्ट हो जात्ता हे, 
निश्रयकी जाननेवाले तब उसे क्ीणमोह कहते हें 
प्रत्याख्यानका स्वरूप 
'सब्बे भावा जम्हा पत्चक्खाई परेत्ति णादूणुं | 
तम्हा पत्चक्‍्खाणं णाणं णियमा मुणेदव्बं ३४ 
यतः अपने सिवाय अन्य सभी पदार्थ पर हैं, ऐसा जानकर 
प्रत्याख्यान अर्थात्‌ त्याग करता है। अतः प्रत्याख्यान ज्ञान ही है, ऐसा 
तनियमसे जानता अर्थात्‌ अपने ज्ञानमें त्यागरूप अवस्थाका नाम ही 
प्रत्याख्यान है । 
इृष्टान्त द्वारा स्पष्टीकरण 


जह शाम को वि पुरिसो परदव्बमिणं ति जाशिदु' चयदि । 
तह सब्बे प्रभाव शाऊण विमु चदे णाणी ॥३५॥ 


जैसे कोई पुरुष परवस्तुको 'यह परबस्तु है” ऐसा जानकर छोड़ देता 
है । उसी तरह ज्ञानी समस्त पर भावोंको यह परभाव है! ऐसा जानकर 
छोड़ देता है । 


निर्ममत्वका स्वरूप 


ण॒त्यि मम को वि मोह्दो बज्कदि उवश्रोग एंव अहमिको | 
त॑ मोहशिम्ममत्त समयस्स वियाणया बिंति ॥१६॥ 


जो वा जानता है कि मोह मेरा कोई भी नहीं है; में एक डपयोग- 
रूप ही हूं; ऐसे जाननेको, सिद्धान्तके अथवा आत्म स्वरूपके ज्ञाननेबाले 
मोहसे निर्म मत्व कहते हैं । 


ख॒त्यि मम धम्मञ्नादी बुज्भदि उवगश्योग एव अहमिको । 
त॑ धम्मणिम्ममर्तं समयस्स वियाणया बिंति ॥३७॥ 


जो ऐसा जानता हू कि धर्म आदि द्रव्य मेरे नहीं हैं, मैं एक उपयोग- 
रूप ही हूं, ऐसे जाननेको मिद्धान्तके अथवा आत्म स्व॒रूपके ज्ञाता धर्म- 
द्र्यके प्रति निर्मेमत्व कहते हैं । 





१ 'णाणं सब्बे भावे पत्चक्खादि य परेत्ति ाइणं?-ता० बृ० | 


« समय प्रतुत « २०१ 
डपसंहार 


अहमिको खलु सुद्धो दंसशणाणमश्श्रो सदाउरूवी । 
ख्‌ वि श्रत्थि मज्क किंचि वि अण्णं प्रमाणुमित्तं पि ॥३८॥ 


ज्ञानी आत्मा ऐसा जानता है कि निश्चयसे मैं एक हूं, दर्शन ज्ञानमय - 
हूँ । कोई भी अन्य परद्वत्य परमाणु सात्र भी मेरा नहीं है । 


जीव-अझजीव अधिकार 
जीवके सम्बन्धमें विभिश्ष मान्यताएँ 


अप्पाणमयाणुंता मूठा दु परप्पवादिणो केई । 
जीवमज्मवसाणु कम्मं व तहा परूविति ॥३६॥ 

अबरे अज्भवसाणेसु तिव्वमंदाणशुभागगं जीवं। 
मरण्णंति तहा अबरे णोकम्म॑ं चाबि जीवो त्ति ॥४०॥ 
कम्मस्सुदर्य जीव अबरे कम्माणुमायमिच्छंति | 
तिब्वत्तण-मंदत्तणगुणेहिं जो सो हवदि जीपो ॥४१॥ 
जीवो कम्म॑ उहयं दोरिण वि खलु केइ जीवमिच्छेति | 
अबरे संजोगेण दु कम्माणं जीवमिच्छति ॥४२॥ 
ए.वंविदहा बहुविद्ा परमप्पाणं बदंति दुम्मेहा । 

ते श्‌' परमट्रवाइणो णिच्छुयवादीहिं णिद्विद्वा ॥४३॥ 


आत्माको नहीं जानते हुए, परको आत्मा कहनेवाले कोई मूढ़ 
अज्ञानी अध्यवसान को और कोई कर्मको जीव कहते हैं। दूसरे कोई 
अध्यवसान, में तीक्ष मन्द अनुभागगतको जीव मानते हैं । अन्य कोई 
नोकमको जीव मानते हैं। अन्य कोई कर्मके उदयको जीव मानते हैं । 
कोई कर्मका अलुभाग जो तीत्रता या मन्दता गुणको लिये हुए ह्वोता है, 


अजजिजजज जि न्‍ज जज डे है > जल क्‍ जज ड डर +*+*“**“** 


१ -ण दु परप्पवादी शि- ता» बृ० | 


२ ०्र कन प्राद्तसंग्रह कक 


उसे जीव मानते हैं । कोई जीव और कर्म दोनों मिले हुओंकी जीव 
मानते हैं | दूसरे कोई कर्मोंके संयोगसे ही जीव मानते हैं । इस प्रकार 
तथा अन्य अनेक प्रकारके दुजुद्धि लोग परको आत्मा कहते हैं। व परमार्थ- 
बादी अरथान सत्य अर्थका कथन करनेवाले नहीं हैं, ऐसा निश्चयवादियोंने 
कह्द हैं । 

उक्त कथन करनेत्राले सत्यवादी क्यों नहीं हैं ९ 


एए सब्बे भावा पोॉग्गलदध्वर्परिणामणिप्पएणा | 
केवलिजिणेटिं भगिदा कह ते जीवों ति बुच्चति ॥४४॥ 
ऊपर कहे गये अध्यवसान आदि सभी भाष पुदूगल :5्यके परि- 
णनसे उतन्न हुए हैं, ऐसा केवलज्ञानी जिनन्द्रदेनने कहा है। उनको. 
जीव कैसे कह सकते हैं 
अध्यवसान आदि भी पौद्गलिक हैं-. 


अट्टुविहं पि य कम्मं सब्ब॑ पोगगलमयं जिणा बिंति | 
जस्स फल त॑ वुच्चश दुकव ति विपश्चमाणस्स ॥४५॥ 


जिनेन्द्र देवने कहा है कि आठ प्रकारके सभी कर्म पौद्गलिक हैं। 
तथा पककर उद्यमें आने वाले उस कर्मका फल दुःख है, एसा कहा है । 
अआशय यह है कि अध्यवसान आदि भाबोंको उत्पन्न करने वाले कर्म 
पोद्गलिक हैं ओर पोद्गलिक कर्मोका फल दुःख है। अतः अध्यवसान 
आदि भाव आत्माके स्वभाव नहीं हैं । 


व्यवहारसे ही उन्हें जीव कहा है-. 
जीवा एदे सब्बे श्रज्मवसाणादओ भावा ॥४६॥ 


ये सब अध्यवसानादिक भाव जीव हैं, ऐसा जिनवर देवने जो उपदेश- 
दिया है, वह व्यवह्दर नयका मत है । 


व्यवहारनयका उदाहरण 


राया हु णिग्गदो त्ति य एसो बलसमुदयस्स आादेसो। 
ववहा रेण दु वुच्चाद तत्थेक्ो णिमादो राया ॥४७॥ 


- समय प्रार्ृत - २०३ 


एमेव य ववहारो अज्कवसाणादि अण्णमाबाणं | 
जीवो त्ति कदो सुत्ते तत्थेको शिब्छिदो जीवो ॥४८॥ 


जैसे राजा निकला, यहाँ व्यवहारनयसे सेनाके समुदायकों राजा 
निकला” ऐसा कहाजाता है । वास्तवमें राजा तो एक ही निकला है। इसी . 
प्रकार परसागम्में ऋध्यवसान आदि भावोंको, थ्रे जीव हैं, ऐसा जो कहा 
है वह व्यवहारसे कहा है, निश्चयसे तो जीव एक हैं । 


जीवका स्वरूप 


अरसमख्वमगंधं अव्बत्तं चेदणागुणमसहं। 
जाण अलिंगग्गहणं जीवमणिदिट्रुसंदाणं ॥४६॥ 


जीवको रस रहित, रूप रहित, गन्ध रहित, अव्यक्त, चेतना गुण 
बाला, शब्द रहित, इन्द्रियॉँंके अगोचर छोर अनियत आकारवाला जानो। 


उक्त कथनका खुलासा 


जीवस्स श्त्थि वण्णों णुथि गंधो ण्‌वि रसो ण॒ विय फासो। 
णु वि ख्व णुसरीरं णु वि संठाणं ण॒ संहणणं ॥४०॥ 
जौवस्स णत्थि रागे ण॒ वि दोसो णेव विज्जदे मोहो | 
खो पत्चया ण्‌ कम्मं णोकम्म॑ चावि से शत्वि ॥५१॥ 
जीवस्स शत्थि वग्गो णु बगणा शेव फड्या केई | 

णो अश्रज्कप्पट्राणा णेव य अशुभायठाणाणि ॥५२॥ 
जीवस्स शत्थि केई जोयट्राणा ण॒ बंधठाणा वा । 

णव य उदयद्वाणा ण मग्गणट्टाण॒या केई ॥५३॥ 

णो ठिदिबंधट्राणा जीवस्स ण॒ संकिलेसठाणा वा | 

णव विसोहिट्वाणा णो संजमलद्धिठाणा वा ॥५४॥ 
णुव य जीवट्टाणा ण गुणद्राणा य अत्थि जीवस्स | 
जेण दु एदे सब्बे पोगलदव्वस्स परिणतमा ॥४२॥ 


जीवके बण नहीं है, गंध भी नहीं हैं, रस भी नहीं हे, स्पर्श भी नहीं है. 
रूप भी नहीं हे, शरीर भी नहीं है, संस्थान भी नहीं है, संहनन भी नहीं है । 
तथा जीबके राग नहीं है, द्ंघ भी नहीं हे, मोह भी नहीं है, आस भी नहीं 
है, कमे भी नहीं है और नोकर्म भी नहीं है। जीवके वर्ग नहीं है, बर्गणा 
नहीं हैं, कोई स्पक भी नहीं है, न अध्यवस्थान है और न अनुभाग 


स्थान ही हैं। जीवके न कोई योगस्थान है, न बन्धस्थान है, न उद॒य- 
स्थान है और न कोई मार्गशास्थान हैं। जीवके न स्थितिबन्धस्थान 
हैं, न संक्लेश स्थान हैं, न विशुद्धि स्थान हैं, न संयमलब्पिस्थान हैं, 
न जीवस्थान हैं, और न गुणस्थान है, क्‍योंकि ये सभी पुदुगल द्रब्यके 
परिणाम हैं । 

ववहारेण दु एदे जीवस्स हृवंति व्णमादीया | 

गुणटाणंता भावा ण दु केई णिच्छुयणयस्स ||५४६)) 


ये बर्णुसे लेकर गुणस्थान पर्यन्त भाव व्यवहार नयसे तो जीवके हैं । 
परन्तु निश्चयनयसे इनमेंसे कोई भी भाव जीवका नहीं है । 
ये भाव जीवके क्यों नहीं हैं ! 


एएहि य संबंधों जह्देव खीरोदयं मुणदब्बो । 
णुय हुतितस्स ताणि दु उवश्योगगुणाधिगो जम्हा ॥५७॥ 


इन बर्शादिक भाषोंके साथ जीवका सम्बन्ध दूध और जलके 
सम्बन्धकी तरह ही जानना चाहिये। किन्तु वे जीबके नहीं हैं; क्योंकि 
जीवमें उनसे उपयोग गुण अधिक है, अर्थात्‌ उन भावोंमें जानना देखना- 
पना नहीं है, किन्तु जीवमें है । इसलिये जीव उनसे भिन्न है। 
व्यवहार और निम्चयमें अविरोध 


पंथ्रे मुस्संतं पस्सदृण लोगा भणंति बवहारी | 
मुस्सद एसो पंथों ण य पंथो मुस्सदे कोई | |१८॥ 
तह ज्ञीवे कम्माणं णोकम्माणं च पत्सिदु' वर्ण । 
जीवस्स एस वर्णो जिगृहि वबहारदो उत्तो ॥५६॥ 
एवं गंधरसफासरूवा देहो संग्राणमाइया जे य ६ 
सब्व बवहारस्स य णिच्छुयदरहू बवदिसंति ॥| ६०॥ 


जैसे मार्गमें चलनेवालोंको लुटता देखकर व्यवहारी लोग कहते हैं 
कि यह मार्ग लुटता है। किन्तु कोई मार्ग लुटता नहीं है, जानेवाले लोग 
ही लुटते हैं । इसी तरह जीबमें कर्म ओर नोकमोंका वर्ण 
“यह जीवका बर् है? ऐसा जिनदेचने व्यवहारसे कहा है। इसी प्रकार 
जो गंध, रस, स्पर्श, रूप, शरीर और संस्थान 
हारसे जीवके हैं, ऐसा निश्रयनयके रष्ट पुरुष कहते हैं । 


- समय पार्त - २०४ 


तल्य भवे जीवाणं संसारत्याण होति वश्णादी। 
संसारपमुक्काणं शृत्थि हु वण्णादओ केई ||६१॥ 


वे बर्ण आदि भाव संसारमें स्थित जीबोंके संसार अबस्थामें ही होते. 
हैं । संसारसे मुक्त हुए जीवोंके कोई भी बे आदि भाव नहीं होता । 


जीवो चेव हि एदे सब्बे भाव त्ति मस्णसे जदि हि। 
जीवस्सानीवस्स य श॒त्यि विसेसो दु दे कोई ॥६२॥ 


ये सब वर्ण आदि भाव जीवरूप ही हैं, यदि ऐसा तू मानता है तो. 
तेरे मतमें जीव ओर अजीवमें को३ भेद नहीं रहता । 


अह संसारत्थाणं जीवाणु तुज्क होंति वण्णादी | 
तम्हा संसारत्था जीवा रूवित्तमावण्णा ॥६३॥ 

एवं पोग्गलद॒ध्व॑ं जीवो तह लक्खणेण मूठम दी । 
णिव्वाणमुवगदो वि य जीक्त पोग्गलो पत्तो ॥६४॥ 


अथवा यदि तेरा मत है कि संसारमें स्थित जीवोंके बर्णादि होते हैं 
तो संसारी जीव रूपीपनेको प्राप्त हुए कहलाये । ऐसी स्थितिमें पुद्लके 
लक्षणके समान ही जीवका लक्षण होनेसे हे मृढ़ बुद्धि ! पुदुगल द्रव्य ही 
जीव हुआ | तथा निर्वाण प्राप्त होनेपर भी पुदगल ही जीवपनेको प्राप्त 
हुआ कहलाया । आशय यह है कि यदि ऐसा माना जाये कि संसार 
अवस्थामें जीव वर्णादिवाला है तो वर्णादिमान होना तो पुदुगलका 
लक्षण है। अतः पुदूगल द्रव्य ही जीव द्रव्य ठहरा। ऐसी स्थितिमें मोश्ष भी 
पुद्गलको ही हुआ । इससे मोक्षमें भी पुदूगल ही जीव 5हरा, अन्य कोरे. 
चैतन्यरूप जीव नहीं रहा | अतः जीव वर्णादिवाला नहीं है । 
जीवसमास जीव नहीं है-- 
एक्क च दोण्णि तिरिण य चत्तारि य पंच इंदिया जीवा। 
बादरपज्जत्तिद्रा पयडीश्ो णामकम्मस्स ॥६०॥ 
एदेहि य णिव्वत्ता जीवट्राणाओ्रो करणमुदाहिं। 
पयडीहिं पोगालमईहिं ताहिं कह भण्णदे जीबो |६६॥ 
एकेन्द्रिय, दीन्द्रिय, त्रीद्षिय, चौइन्द्रिय और पंचेन्द्रिय जीब तथा 
बादर, सूच्म, पर्याप्त और अपर्याप्, ये सब नामकमंकी ग्रकृतियां हैं। इन 


२०६ - प्रान्टृतर्संग्रह - 


करणभूत पुदुगलमयी प्रकृतियोंके द्वार जीवस्थानोंकी रचना हुई है। 
अतः उनके द्वारा जीव कैसे कहा जा सकता है 


प्जत्तापण्जक्ता जे सुहुमा बादरा य जे चेव | 
देहस्स जोवसश्णा सुत्ते ववहारदो उत्ता ॥६७॥ 
आगममें जो देहकी पर्याप्त अपर्याप्त और सूक्ष्म बादर अदि जित 
संज्ञाओंकों जीवरसंज्ञा रूपसे कंहा है वह सब व्यवहारसे कहा है। 
गुणस्थान जीव नहीं है-- 
मोहणकम्मस्सुद्यादु वरिणिया जे इमे गुणट्राणा | 
ते कह हृ्वति जीवा जे शि्षमचेदणा उत्ता ॥र८॥ 
मोहनीय कर्मके उदयसे जो ये गुशस्थान कह्दे गये हैं; जिन्हें सदा 
अचेतन कहा है, व जीव कैसे हो सकते हैं । 


७ 
कत्‌ कर्माधिकार 
जीवके कर्मबन्ध कैसे होता है ! 
जाव ण॑ बाद विसेसंतरं तु श्रादासवाण दोण्हं पि। 
अण्णाणी ताव दु सो कोहाइस बट्रदे जीबो ॥६६॥ 
कोहाइसु बट्ट तस्स तस्स कम्मस्स संचश्रो होदि | 
जीवस्सेवं बंधो भणिदों खलु सब्बदरसीहिं ||७०॥॥ 
जीव जब तक आत्मा और आखब, इन दोनोंके विशिष्ट भेदको नहीं 
5 हे 
जानता तब तक वह अज्ञानी हुआ क्रोध आदिसें प्रवृत्ति करता है। क्रोध 
आदियें प्रवृत्ति करते हुए उस जीवके कर्मोंका संचय होता है। इस प्रकार 
सबज्ञ देवने जीवके कमका बन्ध कहा है 
बन्धका निरोध कब होता है ? 
जर्या इमेण बीवेश श्रपणों श्रासवाण य तहेव | 
णादं होदि विसेसंतरं तु तइया ण्‌ बंधो से ॥७१॥ 


- सम्रय प्रात - २०७ 
जब यह जीव आत्मा ओर आखस््रवके विशिष्ट अन्तरकों जान लेता है । 
तब उसके बन्ध नहीं होता। 
जानने मात्रसे बन्धका निरोध कैसे होता है ? 
णादूण आसवाणं असुचित्तं च विवरीयभाव॑ च। 
दुक्खस्स कारणुं ति य तदो णियत्ति कुणदि जीवो ॥७२॥ 
आख्वोंका अशुचिपना, विपरीतपना और “ये दुःखके कारण है? ऐसा 
जानकर जीव उनसे निवृत्ति करता है, अर्थात्‌ उनमें प्रवृत्ति नहीं करता । 
आखवेसे निद्बत्तिका उपाय 


अहमिको खलु सुद्धो णिम्ममश्रो णाण-दंसणसमग्गो । 
तम्हि ठिदो तब्ित्तो सब्वे एदे खय॑ णेमि ॥७३॥ 
ज्ञानी जीव विचारता है कि निश्चयसे में एक हूँ, शुद्ध हूं, ममता रहित 
हूँ, ज्ञान ओर दशनसे पूणे हूँ । अपने इस स्व्रभावमें स्थित होकर उसीमें 
लीन होता हुआ में इन सब आख्वोंको क्षय कर देता हूँ । 


जीवणिबद्धा एदे अधुव अ्रणिच्वा तहा असरणा य | 
दुक्‍्खा दुक्खफला त्ति य णादूण शणिवत्तए तेहिं ॥७४॥ 


ये आर्रव जीवके साथ निबद्ध हैं, अधरुव हैं, अनित्य हैं, अशरण हैं 
दुःख रूप हैं ओर उनका फल दुःख ही है, ऐसा जानकर ज्ञानी उनसे 
निवृत्ति करता हे । 


आत्माके ज्ञानी होनेकी पहचान 


कम्मस्स य परिणाम णोकम्मस्स य तहेव परिणाम । 
ण्‌ करेइ एयमादा जो जाणदि सो हवदि णाणी ॥७५॥ 


जो आत्मा इस कमके परिणामको, ड्सी तरह नोकमेके परिणशासको 
नहीं करता, परन्तु जानता है, वह ज्ञानी है | 


जानी पररूप परिशमन नहीं करता--- 


ण वि परिणमदि णु गिर्हदि उप्पजदि णु परदव्वप्जजाए | 
णाणी जाणंतो वि हु पोग्गलकम्मं अ्रणेयविहं ॥७६॥| 


श्०्८ - प्रा्तसंग्रह - 


ज्ञानी अनेक श्रकारके पुदूगल कर्मोको जानता हुआ भी निश्चयसे न तो 
परद्रव्यकी पर्यायरूप परिणमन करता है, न उसे प्रहण करता हे और न 
उसरूप उत्पन्न होता हैे। आशय यह है कि ज्ञानी पुदुगल कमेको 
जानता तो हैं परन्तु पुदूगलके साथ उसका कर्तापना या कमंपना नहीं है 
न पुदुगलकम जीवका कार्य है और न जीव उसका कर्ता है। 


णु वि परिणमदि ग्‌ गिर्हदि उप्पज्जदि ण परदब्वपज्जाए | 
गाणी जाणंतो वि हु सगपरिणामं अशेयविहं ॥७७॥ 


ज्ञानी अनेक प्रकारके अपने परिणामोंको जानता हुआ भी न तो परद्वव्य 
की पर्यायरूप परिणमन करता है, न उसे ग्रहण करता है ओर न उसरूप 
उत्पन्न होता हैं । 
शा विपरिणमदि ण गिर्हदि उप्पज्जदि ण्‌ परदब्वप््जाएं | 
णाणी जाणंतो वि हु पुग्गलकम्मफलमणंतं || ७८॥| 


ज्ञानी पुदूगलकमोंके अनन्त फलोंको जानता हुआ भी निश्चयसे न तो 
पर द्रव्यकी पर्यायरूप परिणमन करता है, न उसे ग्रहण करता है और न 
उसरूप उत्पन्न होता है । 


पुदगल कमंका भी जीवके साथ कर्त्ता-कर्तभाव नहीं है--- 


ण विपरिणर्माद ण मिण्हदि उप्पर््जाद ण्‌ परदब्वपज्जाए | 
पुगालदव्ब पि तहा परिणमइ सएहिं भावेहिं ॥७६॥ 


इसी तरह पुद्गलद्रब्य भीन तो परद्वव्यकी परयोयरूप परिणमन 
$९, (अर भ ध्ज 
करता हैं, न उसे ग्रहण करता है और न उसरूप उसपन्न होता है। किन्दु 
अपने भावरूपसे ही परिणसता है| 


जीव और पुद्गलका परस्परमें निमित्त नेमित्तिक सम्बन्ध मात्र है--.. 


जीवपरिणामहेदु' कम्मत्तं पुगाला परिणमंति । 
पुमालकम्माणिमित्तं तहेव जीवो वि परिणमइ ||८० ॥ 

ण्‌ वि बुव्वदि कम्मगुणे जीयो कम्मं तहेव जीवगुरणो । 
अरणो्णशणिमितेण दु परिणाम जाण दोरहंपि ॥८१॥ 
एदेश कारणेण दु कत्ता आदा सएण भावेण । 
प/मालकम्मकदारं ण दु कत्ता सब्बमावाणं ॥८२॥ 


- समय-प्रास्त - २०६ 


जीबके परिशामके निमित्तसे पुदूगल कर्मरूप परिशमन करते हें। 
उसी तरह पुदूगल कर्मके निमित्तसे जीव भी परिणमन करता हूँ। न तो 
जीब कर्मके गुणोंकी करता है, उसी प्रकार न कर्म जीबके गुणोंको करते हैं । 
परन्तु परस्परके निमित्तसे दोनोंका परिणाम जानो । इस कारणसे आत्मा , 
श्रपनही भावसे कर्ता कह्याता है, किन्तु बह पुद्गलकर्मोके द्वारा किये हुए 
समस्त भाषोंका कतो नहीं है। 


निश्चयसे आत्मा अपने ही भावोंका कर्ता सोक्ता है-- 
शिच्छुयणयस्स एवं श्रादा अप्याणमेव हि करेदि | 
चेदर्याद पुणो त॑ चेव जाण श्रत्ता दु श्रत्ताणुं ॥६२॥ 


इस भ्रकार निश्चयनयके अनुसार आत्मा अपनेकों ही करता है ओर 
फिर अपनेको ही भोगता है, ऐसा जानो । 


ओर व्यवहारसे 


ववहारध्स दु आदा पोग्गलकम्मं करेइ णेयविहं | 
त॑ चेव पुणो वेयइ पोग्रलकरम्म श्रणेयविहं ॥८४॥ 


व्यवहारनयके अनुसार आत्मा अनेक प्रकारके पुदूगलकर्मोको करता 
है और फिर उन्हीं अनेक ्रकारके पुदूगल कर्मोंको भोगता है । 


उक्त व्यवहारमसें दूषण 


जदि पुग्गलकम्ममिय कुब्बदि त॑ं चेव वेदयदि झ्रादा । 
दोकिरियाविदिरित्तो पतजदि सो जिशावमद ॥८५॥ 


यदि आत्मा इस पुदूगल कर्मको करता है और उस्रीको भोगता है तो 
बह आत्मा सत्र और पररूप दो क्रियाओंसे अभिन्न ठह्ता है ओर यह बात 
जिन सम्मत नहीं है। [ आशय यह है कि दो द्रव्योंकी क्रियाएँ भिन्न ही 
होती हैं--चेतनकी क्रिया जड़ नहीं कर सकता और जड़की क्रिया चेतन 
नहीं कर सकता। जी एकटी द्रव्यमें दोनों क्रियाएँ मानता है वह सम्यम्ृष्टि 
नदी है ] 
दो क्रियावादी मिथ्याइष्टि क्यों है ? 

जम्हा दु अत्तभाव॑ पुमालमाब॑ च दो वि कुब्बंति 

तेण दु मिच्छादिद्वी दोकिरियावादिणो हुति ॥८६॥ 

५४ 


२१० - गआास्तसंग्रह - 


थत दो क्रियावादी यह मानते हैं कि आत्मा आत्माके भावको ओर 
पुदूगलके भावको दोनोंकी ही करता हैं इसलिये वे मिथ्यारष्टि हैं | 


उसीका विशेष कथन 
मिच्छुत्त पुण दुविद जीवमजीवं तहेव अण्णाणं । 
श्रविरदि जोगों मोहों कोहादीया इमें भावा ॥८७॥ 
मिथ्यात्वके दो प्रकार हैं--एक जीव मिथ्यात्व ओर एक अजीब 


मिथ्यात्व | उसी तरह अज्ञान, अविरति, योग, मोह ओर क्रोध आदि ये 
सभी भाव जीव और अजीवके भेदसे दो दो प्रकारके हैं । 
पोमालकम्मं मिच्छे जोगो श्रविरदि अणाणमज्जीवं । 
उवश्रोगो श्रण्णाणं अविरइ मिच्छे च जीवो त्ति ॥८८॥ 
पुद्गल कर्मेरूप जो मिथ्यात्र योग अविरति और अज्ञान हैं. बे अजीब 
हैं और उपयोगरूप जो ज्ञान अविरति ओर मिश्यात्त हैं, वह जीव है । 
उवश्रोगस्स अणाई परिणामा तिरिण मोहजुत्तस्स | 
मिच्छुत्त अण्णाणं अ्रविरदिभावों य णायव्बों |८६॥ 


अनादिकालसे मोहसे युक्त उ्पयोगके, मिथ्यात्व अज्ञान और अविरति- 
भाव ये तीन अनादि परिशाम जानने चाहियें । 
उक्त तीनों परिंणार्मोका कर्ता आत्मा है-- 
एदेसु य उवश्रोगो तिविहो सुद्धो णिरंजणों भावो। 
जं मो करेंदि भाव॑ उबश्ोगो तस्स सो कत्ता ॥६०॥ 
यद्यपि यथार्थमें बह उपयोग शुद्ध और निरंजन भावरूप है, किन्तु 


मिथ्यात्व अज्ञान और अविरतिका निमित्त मिलनेसे तीन प्रकारका हैं। 
इनमेंसे उपयोगरूप आत्मा जिस भाषको करता है वह उसीका करता होता है । 


ज॑ं कुशदि भावमादा कत्ता सो होदि तस्स भावस्स | 
कम्मत्त परिणमदे तम्ह स्य पोग्गर्ल दव्ब॑ ॥६१॥ 


आत्मा जिस भावको करता है वह उस भावका करता होता है। उसके 
करता होनेपर पुद्गल द्रव्य स्वयं ही कर्मरूपसे परिणमन करता है। 


- समय-प्रामूत - २११ 
अज्ञानसे कर्मोकी उर्त्पत्ति होती है--- 


परमप्पाणु कुब्बं अ्रप्पाणं पि य परं करिंतो सो | 
अश्याणमओ जीवो कम्माणं कारगो होदि ॥६२॥ 
परको अपना करता हुआ और अपनेको पर करता हुआ वह जीब 
अज्ञानी है | वह अज्ञानी जीव कर्मोंका कर्ता होता है । 
ज्ानसे कर्मोकी उत्पत्ति नहीं होती--- 
परमप्पाणमकुब्वं अ्रप्पाणं पि य परं श्रकुब्बंतो । 
सो णाणमञओऔ्रो जीवों कम्माणमकारगो होदि ॥६३॥ 


परको अपना नहीं करता हुआ ओर अपनेको भी परका नहीं करता 
हुआ जीव ज्ञानी है । वह ज्ञानी जीव कर्मोंका कर्ता नहीं होता । 


अज्ञानसे कर्म कैसे उत्पन्न होते हैं ? 


तिविहो एसुक्श्रोगो श्रप्पवियप्पं करेदि कोहो5हं | 
कत्ता तस्सुवश्नोगस्स होदि सो श्रत्तमावस्स ॥६४॥ 


मिथ्यात्व अज्ञान और अविरतिके भेदसे तीन प्रकारका उपयोग "मैं 
क्रोध हूँ” ऐसा आत्म बिकल्प करता है । उससे बह आत्मा उस उपयोग- 
रूप आत्म भावका कता होता हे । 
तिविहो एसुवश्रोगो अप्पवियप्पं करेइ धम्मादि | 
कत्ता तस्सुवश्नोगस्स होदि सो अत्तभावस्स |६४॥ 
तीन प्रकारका यह उपयोग "मैं धर्म द्रव्य आदि हूँ” ऐसा आत्मविकल्प 
करता है | उससे वह आत्मा उस उपयोगरूप आत्मभावका कर्ता होता है । 


एवं पराणि दबध्वाणि अ्रपपयं कुशदि मंदबुद्धीओ | 
अप्पाणं अवि य परं करेदि अण्णाणमावेण |॥६६)। 


इस प्रकार अज्ञानी अज्ञान भावसे परद्वव्योंकी अपना करता है ओर 
अपनेको परका करता है । 
एदेण दु सो कत्ता आरादा शिच्छयविदूहिं परिकहिदो। 
एबं खलु जो जाणदि सो मुंचदि सब्वकत्तित्त |६७॥ 


२१२ - प्रा्तसंग्रह - 


उक्त कारणसे निश्चयको जाननेवाले ज्ञानियोंने उस आत्माको कर्ता 
कहा है। जो ऐसा जानता है वह सब कंढ तवको छोड़ देता है [ सारांश 
यह है कि अज्ञानी अवस्थामें ही परद्रव्यका कतृ त्व बनता है। ज्ञानी 
होनेपर परद्रव्यका कठ तर नहीं रहता । ] 
बबहारेश हू थ्रादा करेंदि धट्पडरथाणि दव्वाणि | 
करणाशणि य कम्माणि य णाकम्माणीह विविहद्णि ॥६८।॥। 
व्यवहारसे इस लोकमें ऐसा माना जाता है कि आत्मा घट, पट रथ 
आदि वस्तुओंका तथा इन्द्रियोंको ओर अनेक प्रकारके कर्मों और नोकमों- 
को करता है । 
उक्त व्यवहार यथार्थ नहीं ह-- 


जाद सो परदव्वाणि य करिज णियमेण तम्मश्रो होज । 
जम्हा ण्‌ तम्मओ्ओों तणु सो ण्‌ तसिं हर्वाद कत्ता ॥६६॥ 
यदि आत्मा परद्रव्योंकी करे तो बह नियमसे परद्वव्यमय हो ज्ञाय | 
परन्तु यतः वह परद्रव्यमय नहीं होता इसलिये वह उनका कर्ता नहीं है। 
जीबो ण करेदि घर शव पड णेव सेसगे दब्बे। 
जोगुवश्नागा उप्पादगा य तेसिं हर्बाद कत्ता |१००॥ 
जीव न घटको करता है, न पटको और न शेप द्र॒व्योंकों ही करता है । 
किन्तु जीवके योग ओर उपयोग घटादिकी उत्पत्तिमें निमित्त होते हैं और 
उनका कर्ता जीव है। 
जे पुगलदब्वाणं बरिणामा होति णाणआ्रावरणा | 
ण करेंदि ताणि आदा जो जाणदि सो हवदि णाणी ॥१०१॥ 
जो पुदुगल द्रव्योंके परिणाम ज्ञानावरण आदि कर्म हैं उनको आत्मा 
नहीं करता । जो ऐसा जानता है वह ज्ञानी है । 
अज्ञानी भी पर भावका कर्ता नहीं है. 
ज॑ भाव॑ सुहममुईं करेदि आदा स तस्स खलु कत्ता । 
त॑ तस्स होदि कभ्सं सो तस्स दु वेदगो अ्रप्पा |१०२ ॥ 


आत्मा जिस शुभ या अशुभ भावको करता है वह उसका कर्ता होता 


« समय-आभ्त - २५१३ 


है ओर वह भाव उसका कमे द्ोता है। तथा वह आत्मा उस भावका भोक्ता 
होता है। 


कोई द्वब्य पर भावकों नहीं कर सकता--- 


जो जम्हि गुण दव्वे सो अण्णम्हि दु ण॒ संकमदि दब्वे। 
सो अण्णमसंकतो कह त॑ परिणामए दब्बं ॥१०३॥ 
जो द्रव्य जिस द्वव्यमें और गुशमें रहता है वह अन्य द्रव्य और अन्य 

गुणमें संक्रमण नहीं करता अथात्‌ वह अपने स्वभाव और गुणको छोड़कर 
अन्य द्रव्य ओर अन्य गुणरूप नहीं बदलता। इस प्रकार अन्यरूपमें 
संक्रान्त नहीं होता हुआ बह द्रव्य अन्य द्रव्यको कैसे परिणमा सकता है । 
सारांश यह है कि द्रव्यका जो स्वभाव है उसे काई भी बदल नहीं सकता । 
प्रत्येक द्रव्य अपनी मर्यांदाम ही रहता है । 


अतः आत्मा पुदूगल क्ममका कर्ता नहीं है-- 
दव्बगुणस्स य आदा ण॒ कुणदि पोगालमयम्हि कम्मम्हि। 
त॑ उमयमकुब्बंतो तम्हि कहँ तस्स सो कत्ता ॥१०४॥ 
आत्मा पुदू्गलमय कर्ममें द्रत्यको तथा गुणको नहीं करता। उन 
दोनोंको नहीं करते हुए बह उसका कर्ता कैसे हो सकता है ? 
आत्माको युदूगल कर्मका कर्ता कहना उपचार मात्र है-- 
जीवम्हि हेदुभुदे बंधस्स दु पस्सिदूण परिणाम | 
जीवेण कद कम्म॑ भस्णदि उवयारमत्तेण |[१०५॥ 
जीवके निमित्तमूत होनेपर पुदुगलोंके कमेबन्धरूप परिणामको 
जीवने ४ 
देखकर उपचारमात्रसे यह कहा जाता है कि 'जीवने कमको किया? | 
दृष्टान्त द्वारा उपचारका स्पष्टीकरण 


जोथेहिं कदे जुद्ध राएण कदं ति जंपदे लोगो । 
तह बवहारेण कदं णाणावरणादि जीवेण ||१०६॥ 


सैनिकोंके द्वारा युद्ध करने पर लोग ऐसा कहते हैं कि राजाने युद्ध 
किया । उसी प्रकार व्यवह/रसे ऐसा कहा जाता है कि जीवने छ्लानावरण 
आदि कमे किये। 


श्श्ड - प्रास्तसंग्रह -- 
ब्यवहार नयका वक्तव्य 


उप्पादेदि करेंदि य बंधदि परिणामएदि गिश्हदि य। 
आदा पोग्गलद॒ब्य ववहारणयस्स वत्तव्वं [|[१०७॥ 


आत्मा पुद्गलद्वव्यको उत्पन्न करता है, बांधता है, परिणमाता है. 
ओर ग्रहण करता हे, यह व्यवहार नयका कथन है । 


जह राया ववहारा दोसगुशुप्पादगो जि आलविदो । 
तह जीवों ववहारा दब्बगुणुप्पादगों भणिदों ॥१०८॥ 


जैसे राजाको व्यवहारसे प्रजाके दोगों ओर गुणोंका उत्पादक कहा जाता' 
है बैसे ही जीवकों व्यवह्यारसे पुद्गलके द्रव्य-गुणोंका उत्पादक कहा हैं । 


सामण्णपच्चया खलु चउरो भण्णंति बंधकतारो | 
मिच्छुत्त ग्रविरमण कसाय-जोगा य बोद्धव्या ॥१०६)॥ 
तसिं पुगो विय इमो भणिदा भेदों द्दु तरसवियप्पो । 
मिच्छादिट्रीआदी जाव सजोगिस्स चरमंतं ॥११०॥ 
एदे अचेदणा खलु पोग्गलकम्मुद्यसंभवा जम्हा | 

ते जदि करंति कम्म॑ ण॒वि तेति वेदगो आदा ॥१११॥ 
गुणुमण्णिदा दु एदे कम्मं कुब्बंति पच्चया जम्हा | 
तम्हा जीवो5कत्ता गुगा य कुब्बंति कम्मागि ॥११२॥ 


सामान्यसे चार प्रत्यय ( करमबन्धके कारण ) बन्धके कर्ता कहे जाते 
हैं.। वे मिथ्यात्व, अबिरति, कपाय और योग जानने । फिर उन चारोंके 
भी तेरह भेद कहे हैं। वे तरह भद मिध्यादध्टि गुणस्थानसे लेकर सयोगके- 
वली गुणस्थान तक तेरह गुणस्थान हैं। ये चारों प्रत्यय अथवा गुणस्थान 
अचेतन हैं, क्योंकि पुदूगल कमके उदयसे होते हैं। यदि वे कर्मको करते 
हैं तो उनका भोाक्ता आत्मा नहीं है। ओर यतः ये गुणस्थान मनामवाले 


प्रत्यय कर्मको करते हैं, अतः जीव कमका कर्ता नहीं है किन्तु गुणस्थान ही 
कमको करते हैं । 


जीव और प्रत्यय एक नहीं हैं--- 


जह जीवस्स अणरणुवश्नोगो कोहो वि तह जदि अशरण्णो | 
जीवस्साजीवस्स य एव्मणरण्णत्तमावसण्णं ॥१११॥ 
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एवमिह जो दु जीवो सो चेव दु शियमदों तहाइजीबो । 
अयमेयत्ते दोसो पच्चयणोकम्मकम्माण ॥११४॥ 

अह पुण अण्णों कोहो अश्णुवश्नोगप्पगो हवदि चेदा । 
जह कोहो तह पत्चय कम्म॑ं णोकम्ममवि अरणुं ॥[११५॥ 


जैसे उपयोग जीवसे अन्य नहीं हैं बेसे ही यदि क्रोध भी जीवसे अनस्य 
है अर्थात्‌ एक रूप है तो ऐसी स्थितिमें जीव और अजीब अनम्य ठहरते 
हैं। और ऐसा होनेपर इस जगतमें जो जीव है वही नियमसे अजीब ठहरा। 
प्रत्यय, कर्म और नोकर्मको भी एक मानने पर यही दोष आता है। इस 
दोपके भयसे यदि तेरे मतमें क्रोध अन्य है ओर उपयोगस्वरूप आत्मा 
अन्य है तो जैसे क्रोध आत्मासे अन्य हे वैसे ही प्रत्यय कर्म और नोकमे 
भी आत्मासे अन्य ही हैं। 


पुदूगल द्ब्य परिणामी है-- 


जीवे ण॒ सय॑ बद्ध' णु सयं परिणमदि कम्मभावेण | 
जइ पुग्गल दव्वमिणं अ्रप्परिणामी तदा होदि ॥११६॥ 
कम्मइयवग्गणासु अपरिणमंतीस कम्मभावेण । 
संसारस्स अभावो परुज्जदे संखसमञ्रों वा ॥११७॥ 
जीवो परिणामयदे पोग्गलदब्बाणि कम्मभावेण । 

ते सयमपरिणमंते कहं सु परिणामयदि चेदा ||११८॥ 
अह सयमेव हि परिणमदि कम्मभावेण पोगालं दब्व॑ । 
जीवो परिणामयदे कम्मं कम्मत्तमिदि मिच्छा ॥११६॥ 
शखियमा कम्मपरिणदं कर्म्म चिय होदि पोगालं दव्वं 
तह तं॑ णाणावरणाइपरिणदं मुणसु तच्चेव ॥१२०॥ 


यदि ऐसा माना जाये कि यह्‌ पुदूगलद्र॒ब्य जीवमें स्वयं नहीं बंधा 
ओर न स्त्र्यं कमेरूप परिणत होता है तो वह अपरिणामी ठहर्ता है। 
तथा कार्मण वर्गेणाओंके कर्मरूपसे परिशणमन न करनेपर संसारके अभाव 
का प्रसंग आता है अथवा सांख्यमतका प्रसंग आता हैं| यदि ऐसा माना 
जाता है पे जीव पुदुगल द्रव्योंकी कर्मरूपसे परिणम।ता है तो यह प्रश्न 
पैदा होता है कि स्वयं परिणमन न करते हुए पुद्गलद्रव्योंकी जीव कैसे 
परिणमा सकता है? अथवा यदि यह्द माना जाता है कि पुदूगलद्व्य स्वर 
ही कर्मेहपसे परिशमन करता है तो जीत पुदूगल द्रव्यको कर्मरूपसे परि- 
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णमाता है गह कथन मिथ्या ठहरता है। अतः नियमसे कर्मरूप परिणत 
हुआ पुदुगलद्रव्य दी कमेरूप होता हू। तथा ज्ञानावरणादि रूपसे परिणत 
हक कि रे 
हुआ पुद्गलद्॒व्य ही ज्ञानावरण आदि है ऐसा जानो । 
जीव भी परिशामी है--- 

ग सय्य बद्धों कम्मे ण॒ सय॑ं परिणमदि कोहमादीहिं । 

जइ एस तुब्क जीवो श्रप्परिणामी तदा होदि ॥१२१॥ 

अपरिणमंतम्ह सय॑ जोवे कोहादिएर्हि भावेहिं। 

मंसारम्स ग्रमावों पसज्जदे संग्बसमझों वा |१२२॥ 

प्रोगलकम्मं कोददो जीव॑ परिणामएदि कोहत्ते | 

ते सयमपरिशमत्त कह खु परिणामयदि कोहो ॥१२३॥ 

अ्रह सयमप्या परिणमदि कोहमावेण एम दे बुद्धी । 

कोहो परिणामयदे जीव कोहत्तमिदि मिच्छा ॥१२४॥ 

कोहुवजुत्तो कोहो माणुवजुत्तो य माणमेवादा । 

माउवजुत्तो माया लोहुबजुनों हृवदि लोहो ॥१२५॥ 


जीब स्वयं कर्मसे नहीं वंधा ओर न स्वयं क्रोधादिख्यसे परिणमन 
करता है, यदि तेरा ऐसा मत है तो जीय अपरिणामी ठहस्ता हैं। ओर 
स्वय जीवके क्रोध आदि भावरूपसे परिशमन न करनेपर संसारके 
अभाबका प्रसंग आता है अथवा सांख्यमतका प्रसंग आता है । पुद्गल- 
कम क्रोध जीवके क्राध रूपसे परिणमाता है यदि ऐसा मानते हो तो यह 
प्रश्न होता है. कि स्पयं परिणमत नहीं करते हुए जीवको क्रोध केसे 
परिणमा सकता है ? अथवा आत्मा स्वयं क्रोधरूपसे परिणमन करता हें, 
यदि एसी तुम्हारी बुद्धि ह तो क्रोध जीवको क्रोध रूपसे परिणमाता है. 
यह कथन मिथ्या ठदरता है । अतः क्रोध्से उपयुक्त अर्थात्‌ क्रोधरूप 
परिणत आत्मा ही क्रोध हैं, सानहूप परिणत आत्मा ही मान है, 
सायारूप परिणत आत्मा ही माया है और लोभरूप परिणत आत्मा ही 


लोभ है | 
ज्ञानी ज्ञामय भावका और अज्ञानी श्रज्ञानमय भावका कर्ता है-- 


ज॑ कुणाद मावमादा कत्ता सो होदि तस्स भावस्स । 
णाणिस्स दु शाणमश्रो श्रण्णाणमश्रो अणाशिस्स ॥१२६॥ 
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आत्मा जिस भावको करता है बह उस भावका कर्ता होता है। 


ज्ञानीका तो भाव ज्ञानमय होता है ओर अज्ञानीका भाव अज्ञानसय 
होता है। 


ज्ञानसय और अज्ञानमय भावका कार्य 


अण्णाणमश्रो भावो अण्णाणिणो कुर्णाद तेण कम्माणि। 
णाणमश्रो णाणिस्स दु ण॒ कुणदि तम्हा दु कम्माणि ॥१२७॥ 


अज्ञानीका भाव अज्ञानमय होता है इसलिये वह कर्मोकों करता हैं | 
ओर ज्ञानीका भाव ज्ञानसय होता है इसलिये ज्ञानी कर्मोको नहीं करता । 


ज्ञानीके ज्ञानमय और अज्ञानीके अज्ञानमय भाव होनेमे हेतु 


णशाणुपया भावाश्रो णगाणमश्रो चेव जायए भावो | 

जम्हा तम्हा णारगणिस्स सब्बे भावा हु णाणमया ॥१२८॥ 

अ्रए्णाणमया भावा अण्णाणो चेव जायए भावों । 

जम्हा तम्हा भावा अण्णाणमया श्रणाणिस्स ॥१२६॥ 

यतः ज्ञानमय भावसे ज्ञानमय ही भाव उत्पन्न होता है अतः ज्ञानीके 
सब भाव ज्ञानमय होते हैं। और यतः अज्ञानमय भावसे अज्ञानमय ही 
भार्वाहोते हैं अतः अज्ञानीके भाव अज्ञानमय होते हैं। 
दृष्टान्त द्वारा उक्त कथनका समर्थन 

कणयमया भावादो जायंते कुरडलादयो भावा | 

शयमयया भावादों जह जायंते तु कडयादी ॥१३०॥ 

अण्णाणमया भावा श्रणाणिणो बहुविहा वि जायंते । 

णाणिस्स दु णाणमया सब्बे भावा तह्ा होंति ॥१३१॥ 


जैसे सुबरणमय पदाथैसे सुबणेमय कुण्डल बगैरह भाव उत्पन्न होते हैं 
ओर लोहमय पदार्थसे लोहमय कड़े आदि भाव उत्पन्न होते हैं। वेसे ही 
अज्ञानीके अनेक प्रकारके अज्ञानमय भाव उत्पन्न होते हैं ओर ज्ञानीके 
सब भाष ज्ञानमय होते हैं । 
अपने अज्ञानमय भावोंका हेतु जीव स्वयं है--- 


श्रण्णाणुरस स उदश्नो जा जीवाण अश्रतच्वउवलदी | 
मिच्छुत्तस्स दु उदथ्नो जीवस्स श्रसइह्याण्त |१३२॥ 


र्श्द - माख्इतसंग्रह - 


उदओो असंजमस्स दु ज॑ं जीवार्ण हवेइ अविरमणं | 
जो ठु कलुसोबश्लोगो जीवारं सो कसाउदश्नो ॥१३३॥ 
त॑ जाण जोगउदर्य जो जीवाणं त॒ चिट्रुउच्छाहो | 
सोहणमसोहण वा कायब्बो विरदिभावों वा ॥१३४॥ 
एदेसु हेदुभूदेसु कम्मश्यबमाणागयं जं तु । 

परिणमदे अ्रट्रुविदं गाणावरणादि भावेहिं ॥१३५॥ 

त॑ खलु जीवणिबद्धं कम्मश्यवग्गणागयं जश्या | 

तश्या दु होदि हेदू जीवों परिणामभावाणं ॥१३६॥ 


जीवोंको जो तत्त्वका अज्ञान है यह अज्ञानका उदय है। जीवको 
जो तत्त्वका अश्नद्धान हे यह मिथ्यालका उदय हैं। जीबोंका जो 
श्रविस्मण अर्थात्‌ अत्याग भाव है यह असंयमका उदय है। जीवोंका 
जो कलुषित उपयोग है यह कपायका उदय है। जीवोंके जो शुभ अथबा 
अशुभ प्रवृत्ति अथवा निवृत्तिरूप चेष्टा का उत्साह है उसे योगका डद॒य 
जानो । इन उदयोंके हेतुभूत होनेपर जो कार्मणबगेणारूपसे आया हुआ 
पुद्गलद्नव्य ज्ञानावरण आदि भावसे आठ प्रकार परिणसन करता है, 
बह कार्मरवर्गेणारूपसे आया हुआ द्रव्य जब जीवसे बंधता है तब जीव 
अपने अज्ञानरूप परिणामोंका हेतु होता हे। [ आशय यह है कि. 
मिश्यात्त आदिका उदय पुद्गलका परिणाम हे। उस उदयका 
निमित्त मिलनेपर कार्मणबर्गएरूप पुद्गल स्वयं कर्मरूप परिशणमन करते. 
ओर जीवके साथ बंधते हैं। तथा उस समय जीव स्त्रय॑ ही अभ्रद्धान. 
आदि रूपसे परिणमन करता है। 


पुदूगलका परिणास जीवसे भिन्न है -- 
जद जीवेण सह चिय पोग्गलदव्वस्स कम्मपरिणामों | 
एवं पोग्गलजीवा हु दो वि कम्मत्तमावर्णा ॥ १३७॥ 
एकस्स दु परिणामों पोणलद॒ब्ब॒स्स कम्मभावेण | 
ता जीवभावहेदूहि विणा कम्मस्स परिणामों [[१३८॥ 


यदि जीबके साथ ही पुद्गलद्रव्यका कर्मरूप परिणाम होता हे, 


अथान्‌ जीव ओर पुद्गल दोनों मिलकर कर्मेरूप परिणमन करते हैं यदि 
ऐसा माना जायगा, तो पुदूगल और ज्ीब दोनो ही कमपनेको प्राप्त हुए. 


“ समय-पराभ्रत -- ११६ 


कहलायेंगे । किन्तु कमेरूपसे परिणमन तो अकेले पुद्गलद्र॒ब्यका ही 
होता है। अतः जीव भावरूप निमित्तके बिना ही कर्मका परिणाम होता है + 


जीवका परिणाम पुदूगलसे भिन्न है -- 
जीवस्स दु कम्मेण य सह परिणामा हु होंति रागादी ! 
एवं जीवो कम्मं च दो वि रागादिमावण्णा ॥११६॥ 
एक्स्स दु परिणामों जायदि जीवस्स रागमादीहिं। 
ता कम्मोदयहेदूहि विणा जीवस्स परिणामों ॥१४०॥ 


यदि जीवके रागादि परिणाम कर्मके साथ होते हैं अर्थात्‌ जीव और 
कम दोनों मिलकर यदि रागादिरूप परिणमन करते हैं तो जीब और 
कमे दोनों ही रागादिरूप परिणमे ऐसा कहा जायेगा। किन्तु रागादिरिप 
परिणाम तो अकेले जीवके ही होते हैं। अतः कर्मके उदयरूप निमित्तके 
बिना ही जीवके रागादि परिणाम होते हैं | ऐसा मानना चाहिये । 
जीवसे कर्मबद्धू है या अब ? 
जीवे कम्मं बद्धं पुद्ठ॒ चेदि ववहारणयभणिदं | 
सुद्धणयस्स दु जीवे अबद्ध पुट्ठ' हवइ कम्म॑ ॥१४१॥ 
जीवमें कमे बद्ध ओर स्पष्ट हे, यह व्यवहार नयका कथन है । जीवमें 
कमे अबद्ध और अस्पृष्ट हे, यह निश्चय नयका कथन हे । 
किन्तु समयसार उभयनयातीत है--- 
कम्मं बद्धमबद्धं जीवे एवं तु जाण णयपक्ख । 
पक्खातिक्कंतो पुण भण्णदि जो सो समयसारो ॥१४२॥ 
जीवमें कर्म बद्ध हे अथवा जीबमें कम अबद्ध है इस प्रकार ये दोनों 
नयपक्ष हैं । किन्तु जो पक्षातिक्रान्त हैं, वह समयसार है। 
पक्षातिक्रान्तका स्वरूप 
दोण्ह वि णयाण भणियं जाणुइ ण॒वरं तु समयपर्डिबद्धो । 
ण दु णयपक्खं गिश्हदि किंचि वि णययक्खपरिदीणो ॥१४३१॥ 


आत्माका अनुभव करनेबाला जीव दोनों नयोंके कथनोंकों केवल 
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जानता है। किन्तु नयपक्तसे रहित होता हुआ किसी भी नयका पक्ष 
ग्रहण नहीं करता । 
सम्महंसणणाण एसो लह्ददि त्ति णवरि बबदेस । 
सब्बगायपक्खरहिदों भणिदों जो सो समयसारों |१४४॥ 


जो सब नयपक्षोंसे रहित कहा जाता हैं वही समयसार है। उसीको 
सम्यग्दशन और सम्यग्झ्ञान यह नाम मिलता हैं । 


चुस्थ-पाप अधिकार 


कर्ममें शुभ अ्रशुभ भेद निरर्थक हे-- 
कम्ममसुई कुसील सुहकम्म॑ चावि जाण॒इ सुसीलं। 
कह त॑ होदि मुसील॑ जं संसार॑ पवेसेदि ॥१४५॥ 
अशुभ कर्मको कुशील ओर शुभ कर्मको सुशील जानों। किन्तु जो 
संसारमें प्रवेश कराता है. वह कम सुशील केसे हो सकता है ! 
शुभ अशुभ कम बन्धके कारण हैं-..- 
सोवण्णियं पि शणियलं बंधाद कालायरस थि जह पुरिसं। 
बंधाद एवं जीव॑ सुहमसु् वा कद कम्मं ॥१४६॥ 
जैसे हज बड़ी ३ / 5, ३३, हक श्र 
जैसे सानेकी बेड़ी भी पुरुषको बांधता हैं ओर लोहेकी बेड़ी भी 
पुरुषको बांधती है.। उसी प्रकार किये हुए शुभ और अश्ुुभकर्म जीवको 
आंधते हैं। 
अतः दोनों स्थाज्य हैं... 


तम्हा दु कुसीलेहि य रायं मा कुणह मा व संसम्गं | 
साहीणों हि विणासों कुसीलसंसमरारागेण ||१४७।| 


« समय-प्रास्ृत - श्श्शः 


अतः दोनों प्रकारके कुशील कर्मोके साथ न राग करो ओर न उनका 
संसगे करो ; क्योंकि कुशीलोंका संसगे करनेसे तथा उनसे राग करनेसे 
स्वाधीनताका विनाश होता है । 
दृष्टान्त द्वारा समर्थन 
जह॑ णाम को वि पुरिसो कुब्छियसीलं जणं वियाणित्ता | 
वज्जेदि तेश समय संसग्गं रायकरणं नर [[१४८॥ 
एमेव कम्मपयडीसीलसहाव च कुच्छिदं णाउं। 
बज्जंति परिहरंति य तस्संसग्गं सहावरया ||१४६॥ 
जैसे कोई पुरुष खोटी आदतवाले मनुप्यकों जानकर उसके साथ 
संसगे ओर राग करना छोड़ देता हे । वैसे ही अपने स्वभावमें लीन पुरुष 
कम प्रकृतियोंके शील-स्वभावको कुत्सित जानकर उनका संसर्ग छोड़ देते हैं' 
ओर उनसे दूर रहते हैं । 
आगमसे समर्थन 
रत्तो बंधदि कम्म॑ मुचदि जीवों विरागसंपन्नो। 
एसो जिणोवदेसो तम्हा कम्मेसु मा रज्ज ||१५०॥ 
रागी जीव कर्मका बन्ध करता है ओर विरागसे सम्पन्न जीव कमे 
बन्धनसे छूट जाता है । यह जिन भगवानका उपदेश है। अतः कर्मोमें 
राग मत करो। 
ज्ञान ही मोक्षका कारण है-- 
परमट्टों खलु समझो सुद्धो जो केवली मुणी णाणी। 
तम्हि द्विदा सहावे मुशिणो पावंति णखिव्वाणं ॥१५१॥ 
निश्वयसे जो परमार्थ है वही समय है, शुद्ध है, केवली है, मुनि है, 
ज्ञानी है। उस परमार्थ स्वभावमें स्थित मुनिजन निवणको प्राप्त करते हैं। 


परमट्ठम्हि दु अठिदो जो कुणदि तव॑ वर्द च धारेइ | 
तं सब्बं बालतवं बालवदं बिंति सब्बण्दू ॥१४२॥ 
जो परमार्थमें स्थित नहीं है, वह जो तप करता है ओर बत्रत धारण: 
करता है, उस सबको स्वेज्ञदेव बालतप और बालब्रत कहते हैं । 
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वदशणियमाणि घरंता सीलाणि तहा तव॑ च कुब्वंता | 
परमट्टबाहिरा जे णिव्बाणं ते ण विंदंति १५३) 


ब्रत-नियसमोंको धारण करते हुए और शीलों तथा तपका आचरण करते 
हुए भी जो परमार्थसे बाहर हैं, अर्थात्‌ परमार्थेके ज्ञान ओर श्रद्धानसे शृत्य 
हैं, वे निर्वाण॒को प्राप्त नहीं कर सकते । 
पुण्य संसारका कारण है, मोक्षका नहीं-- 
परमट्ुबाहिरा जे ते अण्णाणेण पुण्णमिच्छति । 
संसारगमणहेदु वि मोक्‍्खहेंदु अजाणंता ॥१५४४)॥ 
जो परमाथ्थसे बाहर हैं, वे मोक्षके कारणको नहीं जानते हुए, अज्ञान- 
बश संसार भ्रमणके कारणभूत भी पुण्यको चाहते हैं । 


मोक्षका कारण 
जीवादीसदृ॒हणं सम्मत्त तेसिमधिगमो णाणं | 
रायादीपरिहरणं चरण एसो दु मोक्खपहो ॥१५५॥ 
जीबादि पदार्थोंका अ्रद्धान सम्यक्त्व हैं | उनका जानना ज्ञान है. ओर 
रागादिका त्याग चारित्र है। ये दीनों मोक्षका मार्ग हैं | 
विद्वानों और यतियोंमे मेद 
मोत्तृण णिच्छुयट्र ववहारेण विठुसा पक्‍ट्ट ति 
परमट्ठमस्सिदाण दु जदीण कम्मक्खञ्रों विहिश्रो ॥१४६॥ 
बिद्वान लोग निश्चयनयके विषयको छोड़कर व्यवहारसे प्रवृत्ति करते हैं । 
किन्तु परमार्थका श्राश्नय लेनेबाले यतियोंके ही कमोंका क्षय होता है, ऐसा 
आगमका विधान है। 
कम मोक्षके कारणकों ढॉकता है--- 
वत्थस्स सेदभावो जह णासेदि मलभेलणाछुण्णो' । 
मिच्छच्मलोच्छुण्णं तह सम्मत्तं खु णायब्ब॑ ॥१४७॥ 
वत्थस्स सेदभावी जह णासेदि मलमलणाछुण्णो' ) 
श्रण्णाणमलोच्छण्णं तदइ शरण होदि णायब्व॑ ॥१५४८॥ 
वत्थस्स सेदभावो जह णासेदि मलमेलणाछुस्णो' | 
कसायमलोच्छण्णं तह चारित्त पि णायब्द॑ ॥१५६॥ 


ल्‍्“ -प्राभ्षत -- श्श्३े 


जैसे बस्रकी सफेदी मैलके संसर्गसे व्याप्त होकर नष्ट हो जाती है बेसे 
ही मिथ्यात्वरूपी मैलके संसर्गसे व्याप्त हुआ सम्यक्त्व नष्ट हो जाता है 
शेसा जानना चाहिये। जैसे वस्त्रकी सफेदी मैलके संसर्गसे व्याप्त होकर नष्ट 
हो जाती है वेसे ही अज्ञानरूपी मैलके संसगंसे व्याप्त हुआ ज्ञान नष्ट हो 
जाता है ऐसा जानना चाहिये । जेसे बस्त्रकी सफेदी मलके संसर्गसे व्याप्त 
होकर नष्ट हो जाती है बसे दही कषायरूपी मलके संसगंसे व्याप्त हुआ 
चारित्र भी नश्ट हो जाता हे ऐसा जानना चाहिये । 


कर्म स्वयं ही बन्धरूप है-- 


सो सब्वशाणुदरिसी कम्मरएण शियेणवच्छुण्णो | 
संसारसमावण्णो ण॒ वि जाणदि सब्बदो सब्बं |१६०॥ 


आत्मा स्वभावसे सब्वेक्ष ओर सर्वदर्शी है | किन्तु अपने कमे रूपी रजसे 
व्याप्त होनेके कारण संसार अबस्थाको प्राप्त हुआ पूरी तरहसे सबको नहीं 
जानता | 


कर्म मोक्षके कारणके विनाशक हैं--- 


सम्मत्तपडिणिबद्ध मिच्छुत्त जिणवरेहि परिकहिदं । 
तस्सो दयेण जीवो मिच्छादिद्वित्तिणादव्बो ॥१६१॥ 
णाणस्स पडिणिबद्धं श्रएणाणं जिणवरेहि परिकहिदं | 
तस्सोदयेण जीवो अ्रण्णाणी होदि णादव्बो |१६२॥ 
चारित्तपडिणिबद्ध कसायं जिणवरेहि परिकहिदं । 
तस्सोदयेण जीवो श्रचरित्तो होदि णादव्बों |१६३॥ 


मिथ्यात्व सम्यक्त्वको रोकनेबाला है ऐसा जिनवर देवने कहा है। 
डसके उदयसे जीव मिथ्यादृष्टि होता है ऐसा जानना | अज्ञान ज्ञानका रोकने 
वाला है ऐसा जिनबर भगवानने कद्ा है। उसके उदयसे जीव अज्ञानी 
होता है ऐसा जानना । कषाय चारित्रको रोकती है ऐसा जिनवर भगवानने 
कहा है। उसके उदयसे जीव अचारित्री--च रित्रहीन होता है ऐसा जानना । 


आखव-अधिकार 


आख्रवका स्वरूप 

मिच्छुतं अ्विरमणं कसायजोगा य संण्णुसस्णा दु | 

बहुविहभेया जीवे तस्सेव अणरुणपरिणामा ॥१६४॥) 

शणाणावरणादीयस्स ते दु कग्मस्स कारण होति। 

त्यिं पि होदि जीवों य रागदोसादिभावकरों ॥१६५॥ 

मिथ्यात्व, अविरति, कपाय और योग चेतन भी हैं ओर अचेतन 

भी हैं। इनके अनेक भेद हैं। ये सब जीवपें होते हैं ओर जीवके ही 
शनन्य परिणाम हैं। तथा वे ज्ञानावरण आदि कर्मोंके कारण होते हैं । 
ओर उनका कारण रागद्वेपादि भाषोंका कर्ता जीव होता है । 


ज्ञानीके उनका अभाव है--- 


शणत्यि दु आसवर्धंघों सम्मादिद्विस्त आसवर्णिरोहो । 
संत पुब्बशिबद्ध जागृदि सो त अबंधंतो ॥१६६॥ 


सम्यररप्रीके आरूब पू्वेक बन्‍्ध नहीं होता; क्योंकि उसके आस्रवका 
निरोध अर्थान्‌ संबर होता है। वह नवीन कर्मोकी नहीं बांधता हुआ: 
पहले बंधे हुए कर्मोको, जो सत्तामें स्थित हैं, जानता है । 
राग 6 प मोह ही आखव हैं--.- 


भावों रागादिजुदो जीवेश कदो दु बंधगो भणिदो | 
रागादिविष्यमुक्की श्रबंधगो जाणुगो णुवरि ||१६७॥ 


जीवके द्वारा किये गये रागादियुक्त भावको बंधक कहा है। और 
शगादिसे रहित भाव बन्धक नहीं है, केवल ज्ञायक है | 


राग हं पसे रहित भावकी उत्पत्ति 


पक्के फलम्मि पडिदे जह ण॒ फल॑ बज्कदे पुणो विंटे | 
जीवस्स कम्ममावे पडिए णश्‌ पुणोदयमुदेइ ॥१६८)। 


- समय-माभ्त - २ 


जैसे पके हुए फलके गिरजानेपर बह फल पुनः वृग्ससे नहीं बंधता। 
बसे जीवके कर्मभावकी निजेरा हो जानेपर बह पुनः छदयको प्राप्त 
नहीं होता । 
ज्ञानीके द्रव्यालबका श्रभाव है - 
पुदवीपिंडसमाणा पुव्बणिबद्धा दु पच्चयया तस्स। 
कम्मसरीरेण दु ते बद्धा सब्वे वि णारिस्त ॥१६६॥ 
उस ज्ञानीके पहले बंधे हुए मिथ्यात्व, अविरति, कृषाय और योगरूप 
द्रव्यप्रत्यय मिट्टीके ढेलेके समान अकिश्धित्कर है। तथा वे सब कार्मण 
शरीरके साथ सम्बद्ध हैं ( जीवके साथ नहीं )। 
ज्ञानी निराखव क्यों है ? 


ऋहुविह श्रणेयमेय॑ बंधते णाशदंसणगुणेहि | 
समए, समए जम्हा तेण श्रबंधो त्ति णाणी दु॥१७०॥ 


चूंकि मिथ्यात्व अविरति कषाय ओर योगके भेदसे चार प्रकार का 
द्रव्यप्रत्यय ज्ञान ओर दशैन गुणोंके द्वारा प्रति समय अनेक प्रकारके 
कर्मोकीं बांधता है। अर्थात्‌ उदयागत कर्म जीत्र के ज्ञान और दर्शन 
गुणोंको अज्ञान रूपसे परिणमाते है ओर अज्ञानभाव रूपसे परिणत 
ज्ञान और दर्शनगुण बन्धके कारण होते हैं। अतः ज्ञानी को अब॑धक 
कहा है । 
शानगुण का परिणमन बन्धका कारण कैसे है ? 
जम्हा दु जहण्णादो शाशगुणादो पुणो वि परिशमदि। 
अण्णत्तं णाशगुणो तेण दु सो बंधगो मणिदो ॥१७१॥। 
चूंकि ज्ञान गुण जघन्य ज्ञान गुणसे भी पुनः अन्यरूप परिशमन 
करता है । अर्थात्‌ जब तक ज्ञानगुण जघन्य रहता है. तब तक उसका पुनः 
पुनः अन्यरूप परिणमन हुआ करता है। ओर यथाख्यात चारित्ररूप 
अवस्था से नीचे राग का सदूभाव अवश्य रहता है, अतः उस ज्ञान 
गुणको बंधक कहा है | 
तब ज्ञानी निराखव कैसे है ? 
दंसशणाणचरित्त ज॑ परिणमदे जदृरणमावेश | 
णाणी तेश दु बज्कदि पुणगलकम्मेरा विविदेश ॥१७२॥ 
श्ष 


र्क्के ञ प्रामृतसंग्रह - 


यतः ज्ञान दर्शन ओर चारित्र जधन्य रूपसे परिणमन करते हें । 
इसलिये ज्ञानी अनेक प्रकारके पुदूगल कर्मसि बंधता हैँ । आशय यह है 
कि जब तक ज्ञानी ज्ञानका जपधन्य रूपसे जानता देखता ओर आचरता 
है तब तक पुद्गलकर्मका वंध होता है अतः जो साज्षात्‌ ज्ञानीभूत है वह 
निरास्तव है । 
ऐसी स्थितिम सम्बग्दटीको अज्ंधक कहनेका कारण «-- 


सब्बे पुव्यशिवद्धा दु पच्चया संति सम्मदिटिठस्स | 
उबश्योट्प्पाओंगं बंचंते कम्ममावेश ॥१७३॥ 

सती दु शिरूवभोजा बाला इत्थी जहेह पुरिसस्स | 
बंधाद ते उवभोज्ज तरुणी इत्थी जह रारस्स ॥१७४॥ 
होदूण शिरुवभोजा तह बंधदि जह हव॑ति उवभोजा | 
सत्तद्व॒विद्य भूदा णाणावरणादिभावेहि || १७४॥ 
एदेश कारणेश न सम्मादिद्वी अ्ब्ंधगों भशिदो | 
झासवभावाभात्र श॒ पत्नया बंधगा भणिदा ॥१७६॥ 


सम्यम्दष्टीके पहले बंधे हुए सब प्रत्यय हैं और उपयोगके प्रयोगानुसार 
वे कर्म रूपसे बंध कराते हैं। किन्तु सत्ता अबस्थामें वे निरुपभोग्य हैं। जैसे 
लोकमें बाला स्त्री पुरुषके भागने योग्य नहीं होती । जब वे प्रत्यय भागने योग्य 
होते हैं अर्थात्‌ उद्यागत होते है तो बंध कराते हैं, जेसे तरुणी खरी पुरुषको 
बांधती हे। निरुपभोग्य होकर वे प्रत्यय जिस रूपसे भोगने योग्य 
होते हैं उसी रूपमें ज्ञानावरणादिरूपसे सात प्रकारके अथवा आ। प्रकारके 
कर्मोका बन्च करते हैं। इस कारणसे सम्यग्ट्रीको अवंधक कहा हे। 
क्योंकि आर्रवभावके अभाषमें प्रत्ययोंको बन्धक नहीं कहा है । आशय यह 
है कि पुद्गलकर्मरुप द्रव्यप्रत्यय पहले निरुपभोग्य रहते हैं-उद्यकाल आने- 
पर उपभोगयोग्य होते हैं। किन्तु ऐसा होने पर भी कर्मके उदयसे होनेवाले 
जीवके भावोंके निमित्तसे ही वे कर्मबन्ध कराते हैं। किन्तु कमेके उदयके कार्य 
राग द्वेष मोहरूप आर्रवभावके अभावमें द्रव्य प्रत्यय बन्धके कारण नहीं हैं । 


उक्त बातकां ही समर्थन करते हैं- 


राणो दोसो मोहो य आसवा शत्यि सम्मदिद्विस्स । 
तम्हा आसवभावेण विशा हेदू शा पश्चया होंति ॥१७७॥ 


>> समग-प्राभृत - २२७ 


हेदू चदुवियप्सों अद्ववियप्पस्त कारण होदि । 
तेसिं पि य रागादी तेतिभ्रभावे ण्‌ बज्कंति ॥१७८।॥ 


राग, देप, और मोह ये आख्रव सम्यस्दष्टीके नहीं हैं । इसलिये आर्रव 
भावके बिना द्वव्य प्रत्यय कर्मबन्धके कारण नहीं होते। मिथ्याल आदि 
चार प्रकारके हेतु आठ प्रकारके कर्मबन्‍्धके कारण होते हैं ओर उन 
सिभ्यात्व आदि द्रव्य प्रत्ययोंके कारण रागादि भाव होते हैं। रागादिभावोंका 
अभाव होने पर कमेबन्ध नहीं होता । 


पुनः दृष्टान्त द्वारा समर्थन करते हैं - 


जह पुरिसेशाहारों गहिदो परिशमदि सो अशेयविहं | 
मंसवसाइहिरादी भावे उदरग्गिसंजुत्तो ॥|१७६॥ 

तह णाशिस्स दु पुव्व॑ जे बद्धा पच्चया बहुवियप्पं । 
बज्कंते कम्म॑ ते रायपरिहीणादु ते जौवा ।!१८०॥ 


जैसे पुरुपके द्वारा ग्रहण किया गया आह्यर उद्राग्निसे संयुक्त होकर 
मांस, चर्वी, रुधिर आदि अनेक भावरूप परिणमन करता है। बसे ही 
ज्ञानीके पहले जो मिथ्यात्व आदि द्रव्य प्रत्यय बंधे थे वे ( जीबके रागादि 
भावोंसे संयुक्त होकर ) अनेक प्रकारके कर्मबंधकों करते हैं । किन्तु ऐसे जीव 
हम हीन होते हैं । अथात्‌ शुद्धनयसे च्युत होनेपर ज्ञानीके कर्मवनन्‍्ध 
ता है । 


संवर-अधिकार 


समस्त कर्मोके संवरका उत्तम उपाय भेद विज्ञान है श्रतः खबसे प्रथम भेद 
पविज्ञानका अभिनन्दन करते हैं । 


उवश्रोगे उवश्नोगों कोहादिस ण॒त्यि कवि उवश्रोगों | 
कोहो कोहे चेव हि उवश्रोगे श॒त्यि खलु कोहो ॥१८१॥ 
अद्ववियप्पे कम्मे णोकम्मे चावि शुल्थि उवश्नोगों | 

उवश्लोगम्मि य कम्मं शोकम्म॑ चावि णो अत्यि ॥१८२॥ 


र्श्८ - प्रार्तसंग्रह - 


एदं तु अविवरीद॑ णाणुं जश्या दु होदि जीवस्स | 
तेश्या णु किंचि कुव्वदि भाव॑ उवश्नोगसुद्धप्पा ॥ १८३॥ 


उपयोगमें उपयोग हे, क्रोधादिकमें कोई उपयोग नहीं है। क्रोध 
क्रोधमें ही है, निश्चय नयसे उपयोगमें क्रोध नहीं है। आठ प्रकारके 
कर्मोमें ओर नो कमेमें भी उपयोग नहीं हे। उपयोगमें भी कमे ओर नो कमे 
नहीं हैं । यह अविपरीत-विपरीततारहित ज्ञान जब जीवको होता है. तब 
उपयोग स्वरूप वह शुद्धात्मा उपयोगके सिवाय अन्य किसी भी भावको 
नहीं करता | आशय यह है कि उक्त प्रकारसे भेद विज्ञानसे शुद्धात्मा की 
उपलब्धि होनेपर जीव मिश्यात्व-रागादि भावोंको नहीं करता। इससे 
नवीन कर्मोका संवर होता है । 
भेदविज्ञानसे ही शुद्धाप्माकी उपलब्धि कैसे धोती है-- 
जह कणयमगण्गितवियं पि कणयभादं ण्‌ त॑ परिच्र्याद | 
तह कम्मोदयतविदों ण जह॑दि णाणी दु णाशणित्तं ॥१८४॥ 
एवं जाणद णाणी श्रर्णाणी मुणरद रागमंबाद॑ | 
अण्णाणतमोच्छुएणो आ्रादसहावं श्रयाणंतों ॥१८५॥॥ 
जसे सुब्ण अग्निसे तपा होनेपर भी सुबणपनेकों नहीं छोड़ता। वैसे 
ही कमेके ददयसे तप्त ज्ञानी भी ज्ञानपनका नहीं छोड़ता, ऐसा ज्ञानी 


जानता है । ओर अज्ञानरूपी अन्धकारसे आच्छादित अज्ञानी आत्मा 
के स्वभाव को न जानता हुआ राग को ही आत्मा मानता है । 


शुद्धात्माकी उपलब्धिसे ही कैसे संचर होता है यह बतलाते हैं - 
सुद्धं तु वियाणंतो सुद्धं चेबप्पयं लद्ददि जीवो । 
जाशणंतो दु अम॒द्धं अमुद्धमेबप्पयं लहाद ॥१८६॥ 


झुद्ध आत्मा का जाननेबाला जीव शुद्ध आत्माको ही प्राप्त करता है । 


ओर अशुद्ध आत्माका अनुभव करनेवाला जीव अशुद्ध आत्माको हीः 
प्राप्त करता है । 


संवर किस प्रकारसे होता हे यह बतलाते हैं 


अप्याशपप्पणा रुघिऊण दोपुणस्णपावजोगेसु । 
दंसशणाराम्हि टिदो इच्छाविरदो य अ्रण्णह्मि ॥१४८७॥ 


»- समय-प्रानत -- र्र६्‌ 


जो सब्बसंगमको क्ायदि अ्प्पाणमप्पणा श्रप्पा | 

शणु वि कम्म॑ं खोकम्मं चेदा चिंतेदि एयत्त ॥१८८॥ 
अप्पाण भायंतो दंसशणारामओ अ्रशण्णमश्रो | 
लहइ श्रनचिरेश श्रप्पाणमेव सो कम्मपविमुक्क [| १८६॥ 


आत्माको आत्माके द्वारा दो पुण्य पापरूप शुभोपयोग ओर अशुभो- 
'प्रयोगसे रोक कर ओर शुद्ध दर्शन ज्ञानरूप आत्मामें स्थिर होता हुआ अन्य- 
द्रव्यकी इच्छाको त्यागता है ओर रूमस्त परिग्रहको छोड़कर आत्माके द्वारा 
आत्माका ध्यान करता है कर्म ओर नो कर्मका ध्यान नहीं करता। तथा 
आत्माके एकत्वका ही चिग्तन करता हैं। वह आत्मा आत्माका ध्यान 
करता हुआ दर्शनज्ञानमय तथा अनन्यमय होकर शीघ्रह्दी कमसे मुक्त 
आत्माको प्राप्त करता है। 


संवरका क्रम 
तेसि हेऊ भणिया श्रज्फवसाणाणि सन्वदरसीहिं | 
मिच्छ॒ुत्त अण्णाणं अविरयभावों य जोगो य ॥१६०॥| 
हेउञभाषे णियमा जायइ णाणिस्स आसवर्णिरोहो | 
असवमभावेश विणा जायइ कम्मस्स वि णिरोहो ॥१६१॥ 


कम्मस्स अभावषेर य सणोकम्माणं पि जायश णिरोहो । 
णोकम्भशिरोहेश य संसारणिरोहणं होइ ॥१६२॥ 


सर्वेज्ञ देवने मिथ्यात्व, अज्ञान, अविरति और योगरूप अध्यव- 
सानोंको उन राग देष मोहरूप आर्वभावका कारण कहा है। इन 
कारणोंका अभाव होने पर ज्ञानीके नियमसे आरूबका निरोध होता है । 
ओर आर्रव भावके विना कंमका भी निरोध होता है। कर्मका अभाव 
होनेसे नो कर्मोका भी निरोध हो जाता है ओर नो-कर्मका निरोध 
होनेसे संसारका निरोध हो जाता है । 


निजरा अधिकार 


उबभोगमिंदियेहिं दब्वाणमचेदणाणुमिदराणणं । 
ज॑ कुशद सम्मदिट्वी त॑ सब्बं॑ खिज्जरणिमित्त ॥१६३॥ 


सम्यग्ह्ट्टी जो इन्द्रियोंके द्वारा अचेतन तथा चेतन पदार्थोका उपभोग: 
फरता है वह सब निर्जराका निमित्त हे। 


भाव निर्जराका स्वरूप 


दब्बे उवमज॑त शियमा जायदि सुहं च दुःक्खवा। 
तं सुहदुक्खमुदिश्णं वेदाद अह खिज्जर जादि ॥१६४॥ 
द्रव्यका उपभोग करने पर नियमसे सुख अथवा दुःख होता है। और 
डस उदयागत सुख दुःखको जीव वेदन करता है । तदनन्तर वह निजेराको 
प्राप्त हो जाता है । 
ज्ञानकी सामथ्य 


जह विसमुवमुंजंतो वेज्जो पुरिसो ण॒ मरणमुवयादि | 
पोग्गलकम्मस्सुदर्य तह भुंजदि णेव बज्कदे णाणी ॥१६५॥ 


जैसे वेद्य पुरुप विपका खाते हुए भी मरणको ग्राप्त नहीं होता वैसे ही 
ज्ञानी पुदूगल कमंकि उदयका भोगता है, किन्तु कर्मसे नहीं बंधता । 
जह मज्ज पित्रमाणो अरदीभावेणा मजदि शा पुरिसो। 
दब्बुब॒भोगे श्ररदो णाणी वि ण बज्कद तहेव ॥१६६॥ 


जैसे कोई पुरुष अरूचि पूर्वक मद्यपान करता हुआ बदहोश नहीं होता. 
बसे ही द्रव्यके उपभोगमें अनासक्त ज्ञानी भी कर्मसे बद्ध नहीं होता । 
सेबतो वि ण॒ सेवदि अ्सेवमाणो वि सेवगो कोई 
पगरणचेटद्रा कस्स वि ण य पायरणो त्ति सो होदि ॥१६७॥ 
कोई तो विषयोका सेवन करते हुए भी सेवन नहीं करता और कोई विषयों, 
का सेवन नहीं करते हुए भी सेत्न करता है। जैसे कोई पुरुष विवाहादि 


प्रकरणमें लगा दाने पर भी उस कायेका स्वामी न होनेसे विवाहादि प्रकरणु- 
का कतो नहीं हाता। 


- समय-प्राश्त - | श्३१ 
सम्यग्द्रष्टीका भाव 


उदयविबागो विधिहो कम्माणं वरिणओ जिशणवरेहिं | 
ण॒ दु ते मज्क सहावा जाणुगमावों दु अहमिक्को ॥१६८॥ 


कर्मोके उदयका विपाक जिनेन्द्रदेवने अनेक प्रकारका कहा है। किन्तु " 
वे सब मेरे स्वभावरूप नहीं हैं । में तो एक ज्ञायकभाव हूँ । 


पुग्गलकम्म॑ रागो तस्स विवागोदओ हबदि एसो | 
ण दु एस मज्क भावों जाणगभावो दु अहमिको ॥१६६॥ 


राग नामक पुदूगलकर्म है । उसीके उदयके विपाकसे यह रागरूप भाव 
होता है । यह मेरा भाव नहीं हैं । में तो एक ज्ञायक भाव हूँ । 
एवं सम्मादिट्री अ्रप्पाणं मुणद जाणुगसहाद॑ | 
उदय कम्मविवागं य मुश्रदि तच्च वियाणंतो |२००॥ 
इस प्रकार सम्यग्हष्टी अपनेको ज्ञायक स्वभाव जानता हे। ओर तत्त्वको 
जानता हुआ करके विपाकरूप उदयको छोड़ता हे अर्थात्‌ उसमें ममत्वबुद्धि 
नहीं करता | 
रागी सम्यग्दर्श्टी नहीं है -- 


परमाणुमित्तयं पि हु रागादीणुं तु विजदे जस्स | 

णु वि सो जाण॒दि अप्पाणयं ठु सब्बागमधरो वि ॥२०१॥ 
अप्पाणमयाणुंतो अणप्पयं चावि सो अयाणुतो | 

कह होदि सम्मदिद्वी जीवाजीब अयाणंतो ||२०२॥ 


जिसके परमाणु बराबर भी रागादि भाव विद्यमान है, वह समस्त 
आगमका धारी होते हुए भी आत्माको नहीं जानता | और आत्माको नहीं 
जानता हुआ वह अनात्मा-आत्मासे भिन्न पदार्थोको भी नहीं जानता। 
इस तरह जब वह जीव और अजीब तत्त्वको नहीं जानता तो वह सम्यम्दष्टी 
कैसे हो सकता है ? 
आदम्हि दव्वभावे श्रपदे मोत्तण गिएह तह खियदं | 
थिरमेगमिमं भावं उबलब्भंतं सहावेण ॥२०३॥ 
आत्मामें अपदभूत द्रब्यकर्मों ओर भावकर्मोकों छोड़कर, स््रभावरूपसे 
अनुभूयमान नियत, स्थिर इस एक आत्मभावको ही अहण करो। 


श्श२ « प्रार्ूतसंग्रह - 


अआमिशि सुदोहि मण केवल च तं होदि एक्कमैव पद । 
सो एसो परमट्टो ज॑ लहिदु' शिव्युदि जादि ॥२०४॥ 


मतिज्ञान, श्रुतज्ञान, अवधिज्ञान, मनःपर्ययज्ञान ओर केतनल ज्ञान ये 
सब एक ही पद हैं ( क्योंकि ज्ञानके सव भेद एक ज्ञानरूप ही हैं )। यही 
बह परमार्थ है जिसको प्राप्त करके आत्मा निवांण प्राप्त करता है। 
णाणगुरणोण' विहीणा एदं तु पद बहू विण लमंते । 
त॑ गिण्द शियदमगरेद' जदि इच्छुसि कम्मपरिमोकर्ख |२०५॥ 
ज्ञान गुणसे रहित बहुतसे जीव इस ज्ञानपदको प्राप्त नहीं करते । अतः 
यदि कर्मोंसे छूटना चाहता है तो इस नियत ज्ञानपदको महण कर । 
एदम्हि रदो णिच्च संतुट्रो होहि खिश्वमेदम्हि | 
एदेश होहि तित्तो होहदि' तह उत्तमं सोकवं ॥२०६॥ 
हे भव्य ! तू इस ज्ञानमें सदा लीन हो, इसीमें सदा सन्तुष्ट रह, इसीसे 
तृप्त हो । ऐसा होनेसे तुझे उत्तम सुख प्राप्त होगा। 
को गाम भणिज दुह्ो परदव्व॑ मम इमं हवदि दबव्वं। 
अ्ष्पाएमणणों परिग्गहं तु णियदं वियाणंतो ॥२०७॥ 


अपनी आत्माको ही नियससे अपना परिग्रह जानता हुआ कोन ज्ञानी 
ऐसा कहेगा कि यह पर द्रव्य मेरा द्रव्य है ? 


मज्मं परिग्गहों जदि तदो अ्रहमजीविदं तु गच्छेज । 
णुदेव श्रहं 5 म्हा तम्हा ण्‌ परिग्गहो मज्क ॥२०८॥ 


यदि डे द्रव्य मेरा परिप्रह हैं तो मैं जड़पनेको प्राप्त हुआ। किन्तु में तो 
ज्ञाता ही हूँ अतः परद्॒व्य मेरा परिग्रह नहीं है। 


छिजदु वा भिजदु वा शिजदु वा श्रहवव जादु विप्पलय॑ | 
जम्हा तम्हा गच्छुदु तहां वि ण परिग्गहों मज्क ॥२०६॥ 


कोई छेदन करो, वा भेदन करो, वा कोई उठाकर ले जाओ, अथवा 





१. -गुणेहि, ता० बचु०। २. सुप्दमेदं, त्ता० बृ०। ३ "तो होहदि!, 
ता० बृ० | 


« समय प्रात « २३३३ 


प्रलयको प्राप्त होओ, अथवा यहां बहां जाओ, तथापि परद्रब्य मेरा परिग्रह 
नहीं है। 
अपरिग्गहो श्रणिच्छो भणिदो णाणी य णिच्छुदे धम्मं। 
अपरिग्गहो दु धम्मस्त जाणगो तेण सो होदि ॥२१०॥ 
जिसको इच्छा नहीं हैं उसको अपरिग्रही कहा है। और ज्ञानी धर्मकी 
इच्छा नहीं करता, अतः ज्ञानीके धर्मका परिग्रह नहीं हे । वह तो धर्मका 
केबल ज्ञायक है । 
अपरिग्गहो अशिच्छी भणिदों णाणी य णिच्छुदि अ्धम्म॑ । 
अपरिग्गहो अ्रधम्मस्स जाणगो तेणु सो होदि ॥२११॥ 
जिसके इच्छा नहीं हैं उसे अपरिग्रही कहा है। ओर ज्ञानी अधम की 
इच्छा नहीं करता, अतः उसके अधम्मका परिग्रह नहीं हे । बह तो उसका 
ज्ञाता है । 
अपरिग्गहो श्रणिच्छी मणिदो णाणी य शिच्छुदे असर | 
श्रपरिगाहों दु श्रसणस्स जाणगो तेण सो होदि ॥२१२॥ 
जिसके इच्छा नहीं है उसे अपरिमही कहा है । और ज्ञानी भोजनकी 
इच्छा नहीं करता अतः उसके भोजनका परिग्रह नहीं हे । बह तो उसका 
ज्ञातामात्र है । 
अपरिगाहो अशणिच्छी 'भणिदो णाणी य णिच्छुदे पाण । 
अपरिग्गहो दु पाणस्स जाणगो तेण सो होदि ॥२११३॥ 
जिसके इच्छा नहीं है उस अपरिग्रही कहा हे। ओर ज्ञानी पीनेकी 
चस्तुकी इच्छा नहीं करता | अतः उसके पानका परिग्रह नहीं हैं । बह तो 
उसका ज्ञ|यकमात्र हे । 
'मादिए दु विविहे सब्वे भावे य णिच्छुदे णाणी | 
जाणगभावो णियदों णीरालंबो य सब्वत्थ |२४१४॥| 
इत्यादिक अनेक प्रकारके सब भावोंकी ज्ञानी इच्छा नहीं करता। बह 
सवेत्र निरालम्ब होता हुआ नियमसे ज्ञायकभावरूप ही है । 


१. 'भणिदों पाणं च णिच्छुदे णाणी! -ता० ब्ृू० | २. इब्बादु एदुः 
सता बृ० | 


र्श्ड - प्राव्ृतसंग्रह - 
ज्ञानीके भोगोंकी इच्छा भी नहीं है - 


उप्पण्णो दयभोगो वियोगबुद्धीए तस्स सो शिच्च | 
कंखामणागदस्स य उदयस्स श कुब्बदे णाणी ॥२१४॥ 
उत्पन्न हुआ कर्मके उदयका भोग ज्ञानीके सदा बिराग बुद्धिसे ही 

होता है । और अनागत उदय की इच्छा ज्ञानी नहीं करता। अथात्‌ ज्ञानी- 
की प्राप्त हुए भोगमें तो हय बुद्धि रहती हैं और आगामी भोगोंकी 
वह इन्छा नहीं करता | 

जो वेददि बेदिज्जाद समए. समए, विशस्सदे उभये। 

त॑ जाणगो दु णाणी उमय॑ पि णा कखइ कया वि ॥२१६॥ 


जो अनुभवन करता है और जो अनुभव किया जाता हे ये दोनों 
वेदक भाव ओर वेद्यभाव प्रतिक्षण विनाशी हैं। एसा जानता हुआ ज्ञानी 
कभी भी उन दोनों भावोंकोी इच्छा नहीं करता । 
बंधुवभोर्गाणमित्ते श्रज्फवसाणोदए्सु णाशणिस्स | 
संसारदेहविसएसु णेव उप्यब्जदे रागो ॥२१७॥ 


बन्ध और उपभोगके निमित्त संसार सम्बन्धी और शरीर सम्बन्धी 

अध्यवसानोंके उदयमें ज्ञानीकों राग उत्पन्न नहीं होता। आशय यह है 
कि कुछ अध्यवसान तो शरीरसम्बन्धी होते हैं ओर कुछ अध्यवसान 
संसार सम्बन्धी होते हैं । संसार सम्बन्धी अध्यचसान तो बन्धके निमित 
हैं ओर शरीरसम्बन्धी अध्यवसान भोगमें निमित्त हैं। बन्धमें निमित्त 
अ्रध्यवसान तो रागद्वंप मोह आदि हैं और उपभोगमें निमित्त अध्यव- 
सान सुख दुःखादि हैं । इन सबमें ही ज्ञानी राग नहीं करता । 

गाणी रागघजहो संब्वदब्वेसु कम्ममज्कगदों । 

शो लिपपदि 'रजएण दु कदममज्फे जहा कणय॑ ॥२१८॥ 

श्रर्णाणी पुणु रत्तो सब्वदब्वेसु कम्ममब्कगदो । 

लिपदि कम्मरएण दु कइममज्के जहा लोहं ॥२१६॥ 


ज्ञानी सव द्रव्योमें रागादि नहीं करता, अतः कीचड्में पड़े हुए सुबणे 
की तरह वह करमकि सध्यमें रहते हुए भी कर्मरूपी रज़ से लिप्त नहीं 


१ 'कम्मरएए-? ता० बृ० | 








“ समय मात - श्र 


होता। किन्तु अज्ञानी सबद्रव्योंमें रागी होता है । अतः कोचड़में पड़े हुए 
लोहकी तरह कर्मोके मध्यमें स्थित अज्ञानी कमेरूपी रजसे लिप्त 


होता है। 


शंखके दृष्टान्त द्वारा ज्ञानीके बन्धका अभाव बतलाते हैं - 
भु जंतस्स वि विविहे सच्चित्ताचित्तमिस्सिए दब्बे | 

संखस्स सेदभावों शा वि सऋदि किश्हगो काउं |[२२०॥ 
तह णाशिस्स वि विविहे सब्वित्तावित्तमिस्सिए दब्बे | 
भुजंतस्स वि गाण 'ण सक्मण्णाणदं णेदु' ॥२२१॥ 
जइया स एव संवो सेदमहाव तयं पजहिदूण । 

गच्छेज्ज किएह भाव॑ तइया सुछत्तणं पञऊहे ॥|२२२॥ 

तह णाणी वि हु जशया णाणासद्यावत्तयं पयदिदृण । 
अण्णाणेण परिणदो तश्या श्रण्णारदं गच्छे ॥२२३॥ 


जैसे, सचित्त, अचित्त और सचित्ताचित्त अनेक द्रव्योंकी भोगते 
हुए भी शंखके इवतपनको कोई काला नहीं कर सकता। उसी श्रकार 
अनेक प्रकारके सचित्त, अचित्त और सचित्ताचित्त द्वव्योंकी भोगते हुए 
भी ज्ञानीके ज्ञानदों अज्ञानरूप नहीं किया जा सकता। और जब बही 
शंख अपने श्वेतपनेकी छोड़कर ऋष्णपनेको प्राप्त होता है तो श्वेतपने- 
को छोड़ देता है । बैसे ही ज्ञानी भी जब अपने ज्ञानस्वभ वको छोड़कर 
अज्ञान रूपसे परिणमन करता है तब अज्ञानपनेको प्राप्त होता है । 


पुरिसो जह को वि इढ वित्तिशिमित्त तु सेवए राय॑ । 

तो सो वि देइ राया विविहें भोए सुहुषाएं ॥ २२४॥ 
एमेव जीवपुरिसो कम्मरयं सेवदे सहणिभित्त | 

तो सो वि देइ कम्मो विविदे मोए सुदष्पाण ॥२२१॥ 
जह पुण सो' च्यि पुरिसो वित्तिशिमित्त रा सेवए राय॑ । 
तो सो श देइ राया विविदे भोण सुहुपाए ॥२२६॥ 





१ 'श वि सकदि रागदो णेदु-ता० बृ० | २-'तो सो वि कम्मरायो देदि 
सुहुप्पादगे भोगे! -ता० बृ० । ३ सो चेव एारो? -ता० ब्रृ० | ४ 'विविहसु हु- 


पादगे भोगे? -ता० बृ० | 


९२३६ - पराद्ितसंगप्रह - 


एमेब सम्मदिद्रो विसयत्यं सेवए रा कम्मरयं | 
तो सो श देइ कम्मो विविहे भोए सुहुप्पाए ॥२२७॥ 


जैसे इस लोकमें कोई पुरुष आजीविकाके लिए राजाकी सेवा करता 
हू तो बह राजा भी उस पुरुषको सुख देनेवाले अनेक प्रकारके भोग देता 
है । इसी तरह जीव पुरुष सुखके लिये कमेरूपी रजकी सेवन करता है 
तो बह कम भी सुख देनेवाले अनेक प्रकारके भोगोंको देता है। तथा जेसे 
वही पुरुष अजीविकाके लिए राज़ाकी सेवा नहीं करता तो वह राजा भी 
सुख देनेवाले अनेक प्रकारके भोगोंको नहीं देता | इसी तरह सम्यग्ट्रष्टी 
प्ॉके !. ' हक टी ७ र 
विपयोंके लिये कमेरजका सेवन नहीं करता तो वह कमे भी सुख उत्पन्न 
करनवाले अनेक प्रकारके भोग को नहीं देता । 
सम्यग्दर्शनके आठ गुर्णमेंसे निःशंकित गुणका कथन 
सम्मादिट्टी जीवा णिस्संका होंति शिब्भया तेश | 
सत्तमयविष्पमुक्का जम्हा तम्हा दु शिस्संका ॥२२८॥ 
सम्यग्टष्टी जीः निःशंक होते हैं । और चूंकि वे निःशंक होते हैं इसीसे 
निभभेय द्वोते हैं। और चूंकि वे इस लोकका भय, परलोकका भय, अत्राण 
भय, अगुप्ति भय, मरण भय, वेदना भय, ओर आकस्मिक भय, इन सात 
भयोंसे मुक्त होते हे इसी कारणसे वे निःशंक होते हैं । 
जो चत्तारि व पाए छिंददि ते 'कम्मबंधमो हकरे | 
सो णिस्संको चेदा सम्मादिद्ठी मुणयब्यों ॥२२६॥ 
जो कर्मबन्धसम्बन्धी मोहको करनेशले मिथ्यात्वर, अविरिति, प्रमाद 
ओर थोग इन चारों ही पायोंकी काट डालता है उस निःशंक चेतयिता 
आत्माको सम्यग्हष्टी जानना चाहिये । 


निःकांक्षित युणका कथन 


जो दु श करेदि कंख॑ कम्मफलेसु तह सब्बधम्मेसु । 
सो णिक्‍्कंखो चेदा सम्मादिद्ठी मुणेयब्यो ॥२३०॥ 


जो सब कमके फलोंमें और सब वस्तुघमॉमें आकांक्षा नहीं रखता 


िनन-भ«--+--- 





२ कम्ममोह बाघकरे'-ता० बृ० | २ जो ण क्रेंदि दुः-त्ा० बृ० | 


« समय पआा*ठत - २३७ 


अर्थात्‌ उनकी इच्छा नहीं करता, उस आकांक्षा रहित आत्माको सम्यग्टष्टी 
जानना चाहिये | 
निर्विचिकित्स! गुणका कथन 
जो ण करेदि दुगुछु चेदा सब्वेसिमेव धम्माणं । 
सो खलु णिव्विदिगिंछो सम्मादिद्वी मुणयब्बों ॥२३१॥ 
जो आत्मा सभी वस्तुधम के प्रति ग्लानि नहीं करता उस निर्विचिकित्सा 
गुणके धारीको सम्यग्टडी जानना चाहिये। 
अमूददष्टी गुणका कथन 
जो हवइ अ्सम्पूटों चेदा 'सहिट्टी सब्बभावेसु | 
सो खलु अ्रमूढ दिट्रो सम्मादिद्वी मुणयव्बो ॥२३२॥ 
जो चेतयिता आत्मा सब भावोंमें अमूढ है, यथाथे दृष्टिबाला है उस , 
अमृढ्दष्टिको सम्यग्दष्टी जानना चाहिये। 
उपगूहन गुणका कथन 
जो सिद्धभत्तिजुत्तो उबगृहणगो दु सब्वधम्माणं । 
सो उवगूहणकारी सम्मादिद्री मुणयब्त्रो ॥२३३॥ 
जो सिद्धभक्तिसे युक्त है ओर मिथ्यात्व रागादि विभावरूप सब धर्मों 
का उपगृहक अर्थात्‌ प्रच्छादक अथवा विनाशक है । उस उपगृहनकारीको 
सम्यग्ट्ष्टी जानना चाहिये । 
स्थिति करण गुणका कथन 
उम्मग्गं गल्छंतं सं पि मसये ठवेदि जो शअ्रप्पा । 
सो ठिदिकरणाजुत्तो सम्मादिट्री मुणेयब्बो ॥२३२४॥ 
जो आत्मा उन्मार्ग में जाते हुए अपनेको भी मार्गमें स्थापित करता है 
उस स्थितिकरण गुणसे युक्त आत्माको सम्यस्दृष्टि जानना चाहिये। 
वात्सल्य गुशका कथन 
जो कुशदि बच्छुलत्त ति््हं साहूएा मोक्‍्खमग्राम्मि । 
सो वच्छुलभावजुदो सम्मादिट्ी मुणेयब्बो ॥२३५॥ 





१ सब्वेसु कृम्ममावेसु-ता० वृ० । २ (सिवमग्गे जो ठवेदि अ्रप्पाणं?- 
ता० बृू० | 


२३८ “ प्रान्नतसंग्रह - 


जो मोक्षमार्गमें स्थित 'आचाये, उपाध्याय और साघुश्रोंके प्रति 
वात्सल्यभात करता है डस वात्सल्यभावसे युक्त आत्माकों सम्यम्दष्टी 
जानना चाहिये । 


प्रभावना गरुणका कथन 


बविज्जारहमारूटो मणोरहपहेस ममद् जो चेंदा । 
सो जिणणाशपहावों सम्मादिद्री मुणेयब्वो ॥२३६॥ 


जो आत्मा विद्यारूपी रथमें चढ़कर मनरूपी रथके मागेमें भ्रमण करता 
हैं, उस जिनेश्रवर्के ज्ञानकी प्रभावना करनेबालेको सम्यम्दटी जानना 
चाहिये । 


बन्ध-अधिकार 
बन्धक्रे कारण 


जह णाम को वि पुरिसो शेहमत्तों ठु रेणुबहुलम्मि। 
टाशम्मि टाइदूण य करेदि सत्येहि वायाम॑ ॥२३७॥ 
छिंदरदि भिंददि य तहा तालीतलकदलिवंसपिंधीशो | 
सचित्ताजित्ताणं करेइ दब्बाणमुबधाद ॥२३८॥ 
उबधादं कुब्वंतस्स तस्स णाणाबिदेहि करणेहिं । 
शिच्छुयदों चिंतिजहु' कि पत्चयगों दु' रयबंधो ॥२२६॥ 
जो सो दु णेहमावो तस्सि णरे तेण तस्स रयबंधो । 
शिच्छुयदो विर्णेयं ण' कायचेट्राहिं सेसाहिं |२४०॥ 
एवं मिच्छादिद्टी बरातो बहुविहास चेट्ठासु । 

रागादी उवश्रोगे कुब्बंतो लिपदि रयेण |२४१॥ 


जैसे कोई पुरुष अपने शरीर पर तेल आदि चिकण वस्तु मलकर 
ओर धूलसे भरे हुए स्थानमें खड़ा होकर शस्त्रोंके द्वारा व्यायाम करता है 


१. 'चितिज३:--आ०। २. 'दु तस्स रयः--ता०ब ० | ३. अकाय-आ० | 
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अर्थात्‌ शस्त्र संचालन करता है । तथा ताड़, तम्बाखू , केला, बांस, अशोक 
आदिके वृक्ञोंका छेदन भेदन कप्ता हे। और इस तरह सचेतन और 
अचेतन द्रव्यों का उपधात करता हे। इस तरह नाना प्रकारके साधनोंके 
द्वारा उपधात करनेबाले उस मनुप्यके धूलसे धूसरित होनेका क्‍या कारस 
हे यह निश्चयसे विचार करो। उस मनुप्यके शरीरमें जो तेल आदि 
स्निग्धपदार्थ लगा हुआ है उसके द्वारा ही वह धूलसे सम्बद्ध होता है, यह्‌ 
निश्चयसे जानना चाहिये। शेष शारीरिक चेष्टाओंके द्वारा वह धूलसे 
लिप्त नहीं होता। इसी प्रकार बहुत प्रकारकी चेष्ठाओंको करता हुआ 
मिथ्यादृष्टि अपने उपयोगमें रागादि भावोंको करता है और इसीसे वह 
कर्मरूपी रजसे लिप्त होता है। 


सम्यग्दश्कि बन्ध नही होता 


जह पुण सो चेव ण्रो णहे सब्बम्हि अवणिये संते । 
रेशुबहुलम्मि ठाणे करेंदि सत्थेहि वायामं ॥२४२॥ 
छिंददि मिंददि य तहा तालीतलकदलिवंसपिंडीश्रो | 
सच्चित्ताचित्ताणं करेंदि दब्बाण॒मुवधादं |२४१३॥ 
उवघादं कुब्वंतस्स तस्स णाणाविहेहिं करणहिं | 
खिच्छुयदो चितिजहु कि पच्चयगों ण॒ रयबंधो [२४४॥ 
जो सो' दु णृहभावो तस्सि णरे तेश तस्स रयबंधो | 
णिच्छुयदो विण्णेयं ण कायचेट्राहिं सेसाहिं |२४५॥ 
एवं सम्मादिद्वी वट्ट तो बहुविददेस जोगेस । 

अकरंतो उवश्नोगे रागादी ण॒' लिप्पदि रएण ||२४६॥|| 


किन्तु जब वही सनुष्य समस्त तेल आदि स्निग्ध पदार्थोंको 
शरीरसे दूर करके, धूलसे भरे हुए स्थानमें शल्लोंके द्वारा व्यायाम करता है । 
तथा ताड़ तम्बाखु, केला, बांस, अशोक आदिके वृत्षोंको छेदता भेदता है 
ओर सचेतन तथा अचैतन द्रव्योंका उपधात करता है। इस तरह नाना 
प्रकारके साधनोंके द्वारा उपघात करने वाले उस मनुष्यके धूलसे लिप्त न 
होनेका कया कारण है. यह निश्चयसे त्रिचार करो । उस मनुष्यके शरीरमें 
जो स्निग्धता है उसीके द्वारा बह धूलसे लिप्त होता है यद्द निश्चयसे जानो, 


१, सो अ्रसोह भावो-आ० । २. 'णेव बज्मदि रयेण!--ता० बू० | 


२४० « आश्वतसंग्रह - 


शेष काय चेष्टाओंके द्वारा नहीं। इसी प्रकार अनेक प्रकारके मानसिक, 
वाचनिक और कायके व्यापारोंमें लगा हुआ सम्यग्दष्टी अपने उपयोगमें 
रागादि नहीं करता । अतः वह कर्मरूपी रजसे लिप्त नहीं होता । 


मिथ्यादश्कि भाव और उनका निराकरण 


जो मण्णदि हिंसामि य हिंसिजामि य परेहिं सत्तेहिं। 
सो मूठो अस्णाणी णाणी एज्तो दु विवरीदो ॥२४७॥ 
जो मानता है कि मैं अन्य प्राणियोंकी हिंसा करता हूँ और अन्य प्राणि 
मेरी हिंसा करते हैं वह मूढ़ ओर अज्ञानी है । ओर जो ऐसा नहीं मानता 
बह ज्ञानी है! 
शआ्राउक्खयेण मरणं जीवाणं जिणबरेहिं पण्णत्तं | 
आउं श्‌॒ हरसि नुम॑ कह ते मरणं कदं तेसि ॥२४०८॥ 
आउक्खयेण मरणुं जीवाणं जिणवरेहिं पर्णत्त | 
श्राउं ण॒ हरंति तह कह ते मरणं कदं तेहिं ॥२४६॥ 
जिनेन्द्रदेबने आयुकमेके ज्षयसे जीबॉका मरण कहा है | और तू अन्य 
प्राशियोंकी आयुका हरण नहीं करता तो तूने उतका मरण कैसे किया ? 
जिनेन्द्रदेवने आयुर्कमके क्षयसे जीबोंका मरण कहा है और अन्य जीव तेरी 
आयुको नहीं हरते । तब उन्होंने तेरा मरण कैसे किया ? 
जो मण्णदि जीवेमि य जीविजामि य परेह्िं सत्तहिं | 
सो मूटो अण्णाणी णाणी एत्तो दु विवरीदो ॥२५०॥ 
जो मानता है कि मैं अन्य प्राशियोंको जिवाता हूँ और अन्य प्राणि 
मुझे जिवाते हैं वह मूढ़ और अज्ञानी है । और जो ऐसा नहीं मानता वह 
ज्ञानी है । 
आऊदखेण जीर्वाद जीवो एवं मणंंति सब्व॒ण्हू । 
झ्राउं च ण॒ देसि तुम कह तए जीविदं कदं तेसि ॥२४१॥ 
आजऊदयेण जीवदि जीवो एवं भणुंति सब्बण्हू | 
आएं च ण्‌ दिंति तुहं कहं सु ते जीविदं कद तेहिं ॥२५२॥ 
जीव आयुकमेके उदयसे जीता हे ऐसा सर्वेज्षदेव कहते हैं। और तू 
किसीकी आयु नहीं देता । तब तूने उनको जीवदान कैसे किया। आयुकर्म 


- समय-प्रार्ृत - रड१ 


के उदयसे जीब जीता है, ऐसा स्वेज्ञ भगवानने कहा है। ओर तुमे अन्य 
जीव आयु नहीं दे सकते तब उन्होंने तुमे जीवनदान कैसे दिया। 


दुःख सुख भी स्वकमोंदयसे होता है - 


जो अ्रपणा दु मण्णदि दुक्खिदसुहिदे करेमि सत्ते त्ति ) 
सो मूदो श्रण्णाणी णाणी एततो दु विवरीदो ॥२४३॥ 


जो ऐसा मानता है कि मैं जीबोंको दुखी अथवा सुखी करता हूँ, वह मूढ 
अज्ञानी है। और जो ऐसा नहीं मानता वह ज्ञानी है। 


फम्मोदएण जीवा दुक्खिद-सुहिदा हवंति जदि सब्बे । 
कम्म॑ चरण देसि तुम दुक्सिद-मृहिदा कहँ कया ते ॥ः४४॥ 
भक्म्मो दएश जीवा दुक्खिद-सुहिदा हथंति जदि सब्वे। 
कम्मं॑ च णुँ दिंति तुहँ कदो सि कहं दुक्खिदो तेंहिं |॥|२५५॥ 
'कम्मोदएण जीवा दुक्खिद-सुहिदा हवंति जदि सब्बे | 
कम्म॑ च ण" दिंति तुहं कह तं सुहिदो कदो तेहिं ॥२५४६॥ 


यदि सब जीव कर्मके उदयसे दुखी ओर सुखी होते हैं और तू उन्हें 

कम देता नहीं, तब तूने उन्हें दुखी अथवा सुखी केसे किया ? यदि सब जीव 
कमके उदयसे दुःखी और सुखी होते हैं ओर अन्य जीव तुमे कर्म देते नहीं 
तब उन्होंने तुके दुःखी कैसे किया ? यदि सब्र जीव कर्मके उदयसे दुखी 
ओर सखी होते हैं और अन्य जीव तुमे; कम देते नहीं, तब उन्होंने तुझे 
सुखी केसे किया ! 

जो"मरदि जो य दुहिदो जायदि कम्मोदएण सो सब्यो। 

तम्हा दु मारिदो दे दुह्मविदो चेदि ण्‌ हु मिच्छा ॥२४७॥ 

जो ण॒ मरदि ण्‌ य दुहिदो सो वि य कम्मोदएण चेव खलु । 

तम्हा ण्‌ मारिदो णो दुद्याविदो चेदि ण॒ हु मिच्छा ॥२४८॥ 


जो मरता है ओर जो दुखी होता है वह सब कर्मके उदयसे होता है। 
अतः मैंने मारा, मैंने दुखी किया, ऐसा तेरा अभिप्राय क्या मिथ्या नहीं है? 


१-२-३-कम्मणिमित्त॑ सब्बे दुक्खिदसुहिदा हवंति जदि सत्ता -- 
ता० यृ० | ४. -“ण देसि तुमं कह त सुद्दिदो कदो तेहिं?--ता० बू० । ४. -ण 
देस तुम कइ त॑ दुहिदो कदो तेहिं--ता० यू० । 
श्द्‌ 


२४२ - प्राश्ृतसंग्रह -- 


किन्तु मिथ्या ही है। तथा जो नहीं सरता और जो दुखी नहीं होता बह 
भी कमके उदयसे ही। अतः मैंने नहीं मारा ओर मैंने दुःखी नहीं किया ऐसा 
आर टी है टी 
तेरा अभिप्राय क्‍यः मिथ्या नहीं है ? किन्तु मिथ्या ही है। 
उक्त मिध्या भाव ही बन्धका कास्ण है - 
एसा दु जा मदी दे टुक्खिदमुहिदे करेमि सत्ते त्ति। 
एसा दे मूठमई सुद्दासुहं बंधए कम्म॑ ॥२५६॥ 
तेरी जो ऐसी मति है कि मैं जीवोंको दुःखी और सुखी करता हूँ, तेरी 
यह सूढ़ मति दी शुभाशुभ कर्मोका वंध कराती है । 
टुक्खिदसुहिदे सत्ते करेमि ज॑ एबमज्मवसिदं ते | 
त॑ पावबंधगं वा पु्णस्स व बंध होदि ॥२६०॥ 
मारेमि जीवावेमि य सत्त ज॑ एबमज्कवसिदं ते । 
तं॑ पावबंधगं वा पुुणस्स व बंध होदि ॥२६१॥ 
मैं जीवों को दुःखी अथबा सुखी करता हू' ऐसा जो तेरा अध्यवसाय 
( भाव ) है वही पापका बन्धक अथवा पुण्यका बन्धक होता ह। मैं 
जीचों को मारता हूं अथवा जिवाता हू ऐसा जो तेरा अध्यवसाय है वही 
आप च्ैे 
पाप का बन्धक अथवा पुण्य का बन्धक होता है। 
अतः हिंसाका अभिप्राय ही हिंसा दे - 


अज्कमवसिदेण बंधो सत्ते मारेड मा व मारेउ । 
एसो बंधसमासो जीवार्स शिच्छुयशयस्स ॥२६२॥ , 


जीबॉको मारो अथवा मत मारो, कर्मबन्ध अध्यवसानसे होता है। 
निश्चयनयसे यह जीवोंके बन्धका संच्तेप है । 
यही बात असत्य सत्य आदिके विषयमें जाननी चाहिये -- 
एवमलिरा अदत्त श्रबंभचेरे परिग्गहे चेव | 
कौरदि अ्रज्भवसाणं जं तेश दु बज्कदे पाव॑ ॥२६३॥ 
तह वि य सच्चे दत्ते बंभे अपरिग्गहत्तर चेव। 
कीरदि अज्मवसाश  ज॑ तेश दु बज्मदे पुण्णं ॥२६४)। 


इसी तरह भूंठमें, चोरीमें, अज्ह्मचयेमें ओर परिग्रहमें जो अध्यवसान 


“ समयनमश्त - रषरे 


किया जाता है उससे पापका बन्ध होता है। तथा सत्यमें, अचोययमें 

ब्रह्मचयेमें और अपरिग्रहपनेमें जो श्रध्यवसान किया जाता है, उससे 
३ पु हि 

पुण्य कमेंका बंध होता है । 


बाह्य वस्तु बन्धका कारण नहीं है - 
वत्थु' पडुच्च ज॑ पुणु अ्ज्मवसारं तु होइ जीवारां | 
शा य वत्थुदो दु बधो अज्कवसाणुण बंधो क्ति ॥२६५॥ 
किन्तु जीबोंका जो अध्यवसान होता है वह वस्तुके आश्रयसे होता 
है । तथापि बस्तुसे वन्ध नहीं होता, अध्यवसानसे बन्ध होता है। 
अतः उक्त मति मिथ्या है - 
दुक्खिदमु हिदे जीवे करेमि बंधेमि तह विमोचेमि । 
जा 'एसा मदमदी णिरत्यया सा हु दे मिच्छा ॥२६६॥ 
अत्तः मैं जीबोंको दुखी अथवा सुखी करता हूँ, उन्हें बाँधता तथा 
छुड़ाता हूँ, ऐसी जो तेरी मूढ़ मति हैं वह निरथेक होनेसे मिथ्या है । 
ह क्योंकि-- 
अज्यवसाण?)णणमितं जीवा बज्फंति कम्मणा जद हि । 
मुच्च॑ति मोक्‍्खमग्गे ठिदा य ता कि करेसि तुम॑ ॥[२६७॥ 


यदि अध्यवसानके निमित्तसे जीव कर्मेसे बँधते हैं. और मोक्षसागमें 
स्थित होकर कर्मबन्धनसे छूटते हैं तो तू क्या करता हे । श्र्थात्‌ बाँधने 
और छुड़ानेका तेरा अभिप्राय व्यर्थ ही है। 
सब्वे करेदि जीवो अ्रज्कवसाणेश तिरियणेरयिए | 
देवभरणुरा य सब्बे पुणं पाव॑ च शुयविह ।२६८॥ 
घम्माधम्मं च तहा जीवाजीवे अलोयलोयं च | 
सब्वे करेदि जीवो अ्र्कवसाणुंणु श्रषार ॥२६६॥ 
जीव अध्यवसानके द्वारा तियेश्च, नारक, देव, मनुष्य इन सब 
पर्यायोंको और अनेक प्रकारके पुण्यकर्मों और पापकर्मोंकी करता है। तथा 


३ 'एसा ठुज्भभदीः-ता० थू० । 


२४४ - प्राय्युतसंग्रह -- 
जीव अध्यवसानके द्वारा धर्म अधमें, जीव अजीव, और लोक अलोक. 
इन सबको अपना करता है । 
किन्तु जिनके यह अध्यवसान नहीं होता उन्हें कमंबन्ध नहीं होता - 
एदाणि शत्वि जेसि श्रज्कवसाणाणि एबमाद।णि | 
ते असहेशा सुद्देश य कम्मेरा मुणी ण्‌ लिप्पंति ॥२७०॥ 
ये पहले कहे गये तथा इसी प्रकारके अन्य अध्यबसान जिनके नहीं हैं 
बे मुनि शुभ ओर अशुभ कर्मसे लिप्त नहीं होते । 
अध्यवसानके नामान्तर 


बुद्ी बवसाओो वि ये अज्मवसाणं मदी य विण्णाणं | 
एक्ट्रमव सबच्ब चित्त भावों य परिणाम ॥२७१॥; 


बुद्धि, व्यवसाय, अध्यवसान, विज्ञान, चित्त, भाव ओर परिणाम 
ये सब एकार्थवाची हैं । 
उपसंहार 
एवं ववहारगाओं पडिसिद्धो जाण शिच्छयणयेण । 
गिच्छुय'णुयासिदा पुण मुणिणो पावंति शिव्बां ॥२७२॥। 
इस प्रकार निमश्चयनयके द्वारा व्यवरहारनयको निषिद्ध जानो। तथा 
निश्चयनयका आश्रय लेने वाले मुनि निर्वाणको प्राप्त करते हैं । 
व्यवहार का आश्रय तो श्रभ्नग्य भी लेता है - 
वदसमिदीगुत्तीओ सीलतव॑ जिणवरेहि परण्णत्त | 
कुब्बंतो वि श्रभव्वों अण्णाणी मिच्छदिट्वी दु ॥२७३॥ 
जिनन्द्रदेवके ढ्वारा कहे हुए त्रत, समिति, गुप्ति, शील और तपको 
करता हुआ भी अभव्य अज्ञानी और मिथ्यारष्टि हे । 
अभव्य एकदर्शांगका पादी होकर भी अज्ञानी है - 


मोक्ख असदइंतो अभवियसत्तों दु जो अधीएज। 
पाठो श करेंदि गुण असदहंतस्स शाणं तु ॥१७४॥ 


१-णयसंललीशणा--ता० थ्रृ० | 


ह “भाभ्त - र्ड५ 


मोक्षका श्रद्धान न करनवाला जो अभव्यजीय है यद्यपि वह शाब्बोंको 
पढ़ता है, किन्तु ज्ञानका श्रद्धानन करने वालेका शास्रपठन लाभकारी 


नहीं है । 


शायद कोई कहे कि अभव्यके धमकां अद्धान है, उसका उत्तर - 


सहृहदि य पत्तदि य रोचेदि य तह पुणो य फासदि । 
धम्मं भोगणिमित्त रा दु सो कम्मक्खबणिमित्त ॥२७५॥ 


बह अभठ जीव भोगके निमित्त रूप धर्मका श्रद्धान करता है, उसीकी 
अ्रदीति करता हे, उसीकी रुचि करता है तथा उसीका आलिंगन करता है । 
परन्तु कमेक्षयके निमित्त रूप घर्मदी न तो श्रद्धा करता है, न प्रतीति करता 
है, न रुचि करता है और न उसे अपनाता है । 
व्यवहार और निश्चयका स्वरूप 


शआ्आयारादी णाणं जीवादिदंसरां च विण्णेयं | 
छुजीव'णिक च तहा भणइ चरित्तं तु बवहारो |२७६॥ 
आदा खु मज्क णाणं आदा मे दंसणं चरित्त व | 
आदा पत्चक्खाण्ं आदा में संवरो जोगो ॥२७७॥ 
ज्ञानका कारण होनेसे आचारांग आदि शास्त्रको ज्ञान, श्रद्धानका 
आश्चय होनेसे जीवादि तत्त्तवको सम्यग्दर्शन जानना चाहिये तथा चारित्रका 
आश्रय होनेसे छे कायके जीव चारित्र हे ऐसा व्यवहारनय कहता हैं । 
किन्तु निश्चयसे मेरा आत्मा ही ज्ञान है, मेरा आत्मा ही सम्यग्दशन है, 
मेरा आत्मा ही सम्यकचारित्र हे, मेरा आत्मा ही प्रत्याख्यान है, मेरा 
आत्मा ही संवर और योग ( ध्यान ) है । 
रागादिफो कर्मबन्धका कारण कहा है तब रागादिका कारण क्या हे, 
यह बतलाते हैं - 
जह फलिहमणी सुद्धो णा सय परिणमदि रागमादीहिं। 
रजि'जदि अग्णेहि दु सो रक्तादीहिं दव्वेहिं ॥२७८॥ 
एवं णाणी सुद्धो र सभ्य परिशर्माद रागमादीहिं। 
राइजदि अण्णेद्दिं दु सो रामादौहिं दोसेहिं |२७६॥ 


१, छुजीवा्ं रबंखा--ता० वृ० | २, रंगिजदि--मु० । 


२४६ - प्राखतसंग्रह - 


जैसे शुद्ध स्फटिकमणि स्वयं रागादि रूप परिणमन नहीं करता, 
किन्तु अन्य रक्त आदि द्रव्योंके द्वारा बह रक्त आदि रूप परिणमन करता 
है। इसी प्रकार शुर्न रानी आत्मा स्वर्य रागादिरूप परिणमन नहीं 
करता । किन्तु अन्य रागादि दोषोंके द्वारा वह रागी आदि होता हे । 


ज्ञानी रागादिका कर्ता क्यों नहीं हे, यह बतलाते हैं - 


ण॒ य रागदोसमोहं कुब्बदि णाणी कसायमाव॑ वा । 
सयमप्पणों श्‌ सो तेणश कारगो तेसि भावाणं |[२८*१॥ 


ज्ञानी रागद्ेप मोहको अथवा कपाय भावको ( कर्मोद्य रूप निमित्तके 
बिना ) स्वर्य अपना नहीं करता है । और इसलिये बह ज्ञानी उन रागादि 
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भावोंका कर्ता नहीं है । 
किन्तु अज्ञानी रागादि भावेंका कर्ता है 
रागम्हि य दोसम्हि य कसायकम्मेसु चेव जे भावा । 
तहिं दु परिणमंतो रागादी बं्धाद पुणो वि ॥२८१॥ 


रागरूप देपरूप और कपायरूप द्व्यकर्मोंका उदय होनेपर जो 
रागादिरूप भाव होते हैं उनरूप परिणमन करता हुआ अज्ञानी पुनः 
रागादिका बन्ध करता हैं । 


अतः यह बात ठहरी 


रागम्हि य दोसम्हि य कसायकम्मेसु चेव जे भावा | 
तेहिं दु परिणमंतो गगादी बंधदे चेदा ॥२८२॥ 


रागरूप, हेपरूप ओर कपघायरूप कमेका उदय होनेपर जो भाव द्वोते . 
हैं, उनरूप परिणमन करता हुआ आत्मा रागादिका बन्ध करता है। 
सम्यग्शानी रागादिका अकर्ता कैसे है, यह बतलाते हैं - 


अपडिकमरां दुविह अपल्क्खारा तहेव विश्णेयं । 

एदेखुबदेसेश दु अकारगो वर्णिदो चेदा ।,२८३॥ 
अपडिक्कमर्ण दुविहं दब्वे भावे तहा अपच्चखार्ण ! 
ट्देजुबदेसेश दु अकारगो वण्णिदो चेदा ॥२८४)| 


>मभ्ठुत - रड७छ 


जावब॑' अपडिक्कमरं श्रपच्बखाशं च दब्वमावारां। 
कुव्बदि आदा ताव दु कत्ता सो होदि णादव्बों ॥२८५॥ 

अग्रतिक्रमण ( पहले भोगे हुए विषयोंका स्मरण करना ) दो प्रकार 
है। उसी तरह अग्रत्याख्यान ( आगामी विषयोंद्री चाहरूप ) भी दों 
प्रकारका जानना चाहिये | इस उपदेश ( परसागस ) के द्वारा आत्माकों 
अकारक कहा है। द्रव्य ओर भावके भेदसे अप्रतिक्रमण दो प्रकार 
का है| उसी तरह द्रव्य और भावके भेदसे अग्रत्याख्यान भी दो प्रकारका 
है । इस उपदेशके द्वारा आत्माको अकारक कहा है। जब तक आत्मा द्रव्य 
ओर भावका अप्रतिक्रमण ओर अग्रत्याख्यान करता है तबतक वह कर्ता 
होता है ऐसा जानना चाहिये । आशय यह है कि आगममें जो अप्रत्याख्यान 
ओर अप्रतिक्रमणको द्रव्य ओर भावके भेदसे दो प्रकारका कहा है, वह 
यह बतलाता है कि द्रव्य और भावमें नि्मित्त नेमित्तिक्पना है | अतः पर 
द्रव्य निमित्त है, रागादि भाव नेमित्तिक हैं। यदि ऐसा नहीं माना - 
जायगा तो द्रव्य अप्रतिक्रमण ओर द्रव्य अप्रत्याख्यनको कर्तापनेरूप 
निमित्तपनेका उपदेश व्यर्थ हो जायगा ओर एसा होनेपर अकेला आत्मा 
ही रागादि भावका निमित्त ठहरेगा। तब नित्यकत्‌ खका प्रसंग आनेसे 
मोक्षका अभाव हो जायगा। इसलिये आत्माके एगादि भावोंका निमित्त 
पर द्रव्यको ही मानना चाहिये। अतःआत्मा रागादिका अकारक है। 
तथापि जबतक वह आत्मा निमित्तमृत पर द्रव्यका श्रतिक्रमण और 
प्रत्याख्यान नहीं करता तबतक नमित्तिकभूत रागादि भाबोंका न प्रति 
क्रमण करता है ओर प्रत्याख्यान करता हैं। ओर जब तक रागादि 
भावोंका प्रतिक्रमण ओर प्रत्याख्यान नहीं करता, तबतक कर्ता ही हे । 


अन्य उदाहरणसे द्वव्य और भावमें निमित्तनेमित्तिकपने का समर्थन--- 


अधाकम्मादीया पुगालदब्बस्स जे इमे दोसा | 
कह ते कुर्व्बाद शाणी परदव्वगुणा दु जे णिच्च ।॥|२८६॥ 
ग्राधाकम्मं उद्देसियं च पुग्गलमयं इमं दब्वं। 
कद त॑ं मम्र होदि कय॑ जं॑ खिच्चमचेदर्श उत्तं ॥२८७॥ 
अधःकर्म आदि जो पुदुगल द्रव्यके दोष हैं ( उन्हें ज्ञानी नहीं 
करता )। तब जो सदा परद्रव्यके गुण हे उन्हें ज्ञानी आत्मा कैसे 


१, 'जाव शा पच्चक्‍्खाण्ं अपडिक्कमर च! - ता० यु० ॥ 





रष्प - प्राश्ृतसंग्रह - 


कर सकता हैं ? अधःकर्म ओर ओदमिक पुदूगलमय द्रत््य हैं। तो तिन्‍्हें 
सदा अचेतन कहा है वे मेरे किये कैसे हो सकते हैं ॥ आशय यह है कि 
मुनिको दिया जानेबाला आहार यदि पापकर्मेसे युक्त होता हे तो उस 
आहारका अधःकर्म दोपसे दृप्ित कहा गया हे। तथा जो आहार ग्रहण 
करनेवाले साधुके निमित्तसे बनाया जाता हैँ उसे ओदशिक कहते हैं। 
जो मुनि इसप्रकार के आहार का, जो कि पुद्गलद्रव्य है, प्रत्याख्यान 
नहीं करता वह उसके निित्तप्ते होनेत्राले भावका भी प्रत्याख्यान नहीं 
करता । और जो मुनि उसका ग्रत्याख्यान करता है वह उसके निमित्तसे 
होनेताले भावका भी प्रत्याख्यान करता है। इसग्रकार सब द्वव्योंमें ओर 
भाव में निनित्त नमित्तकपना होता है । जो पर द्रब्यकी ग्रहण करता है 
उसके रागादि भाव भी होते हैं। और वह उन शागादि भाष का कर्ता होता 
है और उससे उसके कर्मवग्ध होता है । किन्तु जब आत्म! यह जानता 
है कि अधः्कर्म आदि पुदुगल द्रव्यके दोप हैं उन्हें आत्मा नहीं करता 
तो बह नि्मित्तभूत पुदुगलद्रव्यका प्रत्याख्यान करता हुआ नमित्तिकभूत 
भावका भी, जो बन्धका कारण है, प्रत्याख्यान करता है। इस तरह निमि- 
त्तभूत समस्त परद्रव्यका त्याग करनेवाला आत्मा नैमित्तिकमूत भावका 
भी त्याग करता है । इस तरह द्रव्य और भावमें निमित्तनेमित्ति- 
कपना है। 


मोक्त-अधिकार 


बन्धके स्वरूपको जानने मात्नसे मोक्ष नहीं मिलता - 


जह णाम को वि पुरिसो बंधणयम्मि चिरकालपडिबद्धो । 
तिब्ब॑ मंद्सहात्ं काल च वियाणदे तस्स ॥र८८।॥ 

जइ शा वि 'कुणदि च्छेदं णु" मुच्चए तेश बंधणवसो त॑ं । 
कालेण उ बहुएण वि ण॒ सो णरो पावदि विमोक्‍्खं ॥२८६॥ 
इय कम्मबंधणाशं 'पएसटिशपयडिमेवमशुभाव । 

जाशंतो वि ण मुच्चर "मुचइ सो चेव जदि सुद्धो ॥२६०॥ 





१ कुब्बदि-ता० बु० | २ श॒ मुचदि तेरा कम्मबंधेण-ता० बु० | हे पएस 
पयडिट्रिदीय अजशुभागं-ता० थृ० । ४ मुचदि सब्वे जदि विसुद्धों-ता० बृ० | 


“ समय-भप्रानत - रह 


जैसे बन्धनमें चिरकालसे बंधा हुआ कोई पुरुष उस बन्धनके तीत्र 
अथवा मन्द स्वभावकों अथांत्‌ ढीलेपने ओर हृढपनेकों तथा कालको कि यह्‌ 
बन्धन इतने समयसे है, जानता हैं। किन्तु वह पुरुष उस बन्धनको नहीं 
कटाता इसलिये उससे नहीं छूटता। अतः बन्धनके अधीन हुआ वह पुरुष बहुर 
काल बीतने पर भी उस बन्धन से छुटकारा नहीं पाता । इसी तरह जीव 
कमंवन्धनोंके प्रकृति, स्थिति, प्रदेश ओर अनुभागको जानता हुआ भरी 
मुक्त नहीं होता । परन्तु यदि बह शुद्ध होजाये तो मुक्त होजाता हें । 
बन्धका विचार करते रहनेसे भी मोत् नहीं मिलता - 
जह बंधे चिंतंतों बंधणबद्धों शु पाबदि विमोक्‍्खं। 
तह बंघे चिंतंतो जीवों वि ण पार्बाद विमोक्‍्ख ॥२६१॥ 
जैसे बन्धनमें बंधा हुआ मनुष्य बन्‍्धका विचार करनेसे छुटकारा 
नहीं पाता उसी तरह जीब भी बन्धका विचार करनेसे मोक्षको प्राप्त नहीं 
करता | 
बन्धका छेदन करनेसे मोक्त मिलता है - 
जह बंधे 'छित्तण य बंधणबद्धो दु पावदि विभोव्ं | 
तह बंधे 'छित्तूरा य जीवो संपावदि विमोक्ख ॥२६२॥ 
जसे बन्धनसे वंधा हुआ पुरुष बंधकों काटकर मोक्त ( छुटकारा ) 
पाता हे बसे ही जीव बन्धकों काटकर मोक्ष॒को प्राप्त करता है । 
बंधार्श च सहाव॑ वियाणिश्रो श्रष्पणो सहावं च | 
बंधेसु जो 'विरज्जद सो कम्मविमोक्खर्शा कुणदि ॥२६३१॥ 


जो बन्धोंके स्वभावकी और अपने स्वभावकी जानकर बन्धोंक्ति प्रति 
विरक्त दाता है वह पुरुष कर्मेसे मुक्त होता है । 
आत्मा और बन्धके ए्थक्‌ होनेका साधन 
जीवो बंधो य तहा छिज्जंति सलक्खणेहिं शियएहहिं। 
परणणाछेदणणएशण दु छिश्णा णाणत्तमावण्णा ॥२६४॥| 


जीव ओर बन्ध अपने अपने नियत लक्षणोंसे छेदे जाते हैं अर्थात्‌ 
दोनोंके - लक्षण जुदेजुदें हैं उन अपने-अपने लक्षणोंसे व दोनों भिन्न-भिन्न 


१-२ 'मुत्तण'-ता० बृ० | ३ ण रज्जादि -ता० बु० | 
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किये जाते हैं। और. प्रज्ञारपी छीनोसे छेदे जानेपर वे दोनो जुदे जुदे 
होजाते हैं । 
आत्मा और बंधको अलग करनेसे लाभ 
जीवो बंधो य तदा छिज्जंति सलक्खणेद्दि णियएहिं । 
बंधों छेदेदव्वों सुडो श्रप्पा य घेत्तव्वो ॥२६५॥ 
जीव और बन्ध अपने-अपने नियत लक्षणोंते छेदे जाते हैं। उनमेंसे 
बँधकों तो छोड़देना चाहिये और आत्माको प्रहण करलेना चाहिये । 
प्रज्ञाके द्वारा आत्मा और बन्धको जुदा करने पर भी आत्माको केसे 


ग्रहण किया जाये ? इस प्रश्नका समाधान - 


कह सो घिप्पदि श्रप्या पण्णाए सो दु घिणदे श्रप्पा । 
जह परण्णाए विभत्तो तह पए्णाएं व धित्तव्वों ॥२६६॥ 


बह आत्मा कैसे प्रहरा किया जाता है ! बह आत्मा प्रज्ञाके द्वारा 
्द २ ् के 
ग्रहण किया जाता है। जैसे प्रज्ञाके द्वारा उसे बंधसे भिन्न किया वेसे ही 
प्रज्ञाके द्वारा उसे ग्रहण करना चाहिये । 


प्रज्ञाके द्वारा आत्माको अहण करनेका उपाय 


पण्णाए पेत्तव्वों जो चेदा सो अहं तु शिच्छयदो । 
अवसेसा जे भावा ते मज्क परेत्ति णादवब्वा ॥२६७॥ 


प्र्ञाके द्वारा आत्माकी इस प्रकार ग्रहण करना चाहिये-जो चेतयिता 
है बह तो निश्चयसे मैं हूं। वाकीके जो भाव हैं वे मुझसे पर हैं ऐसा 
जानना चाहिये। 


परणाए घित्तव्वो जो दट्ठा सो अ्रह्वं तु णिच्छुयदो । 
गअवससा जे भावा ते मज्क परेत्ति णांदब्वा ॥२६८॥ 


परणाए घित्तव्वों जो णादा सो श्रहं ठु णिच्छयदो । 
अबससा जे भावा ते मज्क परेत्ति शादब्बा ||२६६॥ 


प्रज्ञाक द्वारा आत्माको इसप्रकार ग्रहण करना चाहिये-जो दृष्ट 
( देखनबाला ) हैं वह निम्वयसे मैं हूं। बाढी जो भाव हे वे मुझसे 
पर हैं एसा जानना चाहिये । प्रज्ञाके द्वारा ऐसे ग्रहण करना चाहिये, जो 


- समय मार्ुत - २४६ 


ज्ञाता ( जाननेबाला ) है वह तो निम्चयसे मैं हूँ । बाकीके जो भाव हैं बह्‌ 
मुमसे पर हैं ऐसा जानना चाहिये । 


को णाम भणिज बुहो णादु सब्बे पराइए' भावे | 
मज्ममिणंति य बयरां जाणंतो अप्पयं सुद्ध ॥३००॥ 


समस्त भावोंको परकीय जानकर आत्माको शुद्ध जानता हुआ कोन 
ज्ञानी थे मेरे हैं? ऐसा बोलेगा । 


दृष्टा:त द्वारा उक्त कथनका समर्थन 


थेयादी श्रवराहे कुव्बद जो सो दु संकिदो होदि । 

मा बचज्केज्ज केण वि चोरों त्ति जणम्हि वियरंतो ||३०१॥ 
जो ण॒ कुणइ अबराहे सो णिस्संकोी ठु जण॒वदे भप्रदि । 

ग्‌ वि तस्स बज्मिदु' जे चिता उप्पज्जदि कया वि ॥३०२॥ 
एवं हि सावराहो बज्फामि श्रहं व संकिदो चेदा । 

जो पुण णिरिबराहो शिस्संको हं रा बज्कामि ॥३०३॥ 


जो पुरुष चोरी आ दे अपराधोंको करता है. बह तो लोकमें बिचरता 
हुआ, मुझे कोई चोर जानकर पकड़ न ले ऐसा शंक्रित रहता है। किन्तु जो 
पुरुष अपराध नहीं करता, वह लोकमें नेभेय होकर घूमता है उसे बांधे- 
जाने की चिंता कभी भी उत्पन्न नहीं होत।। इसीप्रकार अपराधी आत्मा 
मैं अपराधी हूं अतः मैं बांधा जाऊँगा इसश्रकार शंकित रहता है । किन्तु 
यदि वह निरपराधी होता है तो में नहीं बांधा जाऊंगा? इसभप्रकार 
निःशहू रहता है । 


अपराधका स्वरूप 
संसिद्धिराधसिद्धि' साधिदमाराधिदं व एयट्टी | 
श्रवग॒द्राधो जो खलु चेदा सो होदि अवर।हो ||३०४॥ 


जो पुण र्रवराहो चेदा रिस्संकिश्नो दु सो होदि। 
श्राराहणए, शिच्च वट्ट इ अ्रहंति जाशंतो ॥३०५॥ 


१, परोदये-- ता० ब्रू० । २. बज्फेउहं -- ता० बृ० । ३.-सिद्धं श्रा० मु०। 


रभर - प्रार्ृतसंग्रह - 


संप्तिद्धि, राध, सिद्धि, साधित और आराधित ये सब शब्द एकाथेबाची 
हैं। 'राघः अथात्‌ पर द्रव्यकी छोड़कर शुद्ध आत्माकी सिद्धिसे जो रहित 
है बह आत्मा अपराध है।। तथा जो आत्मा निरपराघ होता हे वह निःशह्ड 
होता है। ओर मैं शुद्ध आत्मारूप हूं! एसा जानता हुआ सदा आराध- 
नारूपसे बर्वता हैं अर्थान्‌ वह सदाकाल आराधक है। 


व्यवहास्नयावलम्बी कहता है, कि शुद्धास्माकी उपासनासे क्‍या 
लाभ है? क्योंकि प्रतिकमण आदिके करनेसे ही आत्मा निरपराध होता 
है । सापराधका जो प्रतिक्मण आदि नहीं करना है वह विषक्ुुम्भ हैं, 
प्रतिक्मण आदिका करना अभृतकुम्म है क्‍योंकि वह अपराधको दूर 
करता है। इसका उत्तर -- 


पडिकमर्स पडिसरणं 'परिहारों घारणा णियत्ती य । 
शिंदा गरुहय सोही श्रद)्धवह दोदि विसकु भो ॥३०६॥ 


श्रप्पडिकमशुमप्यड्सिरण अप्यरिहारो अ्रवारणा चेव | 
श्रशियती य श्रणिंदागरुद्ातोही श्रमयकुभो ॥३२०७॥ 


प्रतिक्रमणु, श्रतिसरण, परिहार, धारणा, निदृत्ति, निन्‍्दा, गर्डा, शुद्धि 
ये आठ प्रकारका जिपकुस्भ है। ओर अप्रतिक्रमण, अअतिसरण, अपरि- 
हार, अधारणा, अनिबृत्ति, अनिन्दा, अगर्डा, अशुद्धि ये आठ अमृत 
कुम्स है ॥ आशय यह है कि अज्ञानीजनोंमें प्रचलित जो अग्रतिक्रमण-प्रति 
क्रमण न करना आदि है वह तो स्त्रय॑ ही शुद्धात्मसिद्धि स्व॒रभाव न होनेसे 
विषकुम्भ ही है । किन्तु जो द्रव्यरूप प्रतिक्रमणादि हे बह यद्यपि समस्त 
अपराधरूपी विषको कम करने में समर्थ होनेके कारण अमृत कुंभ हे, 
तथापि जो प्रतिक्रमणादिसे बिल ज्ण अग्रतिक्रमणादिरू्प तीसरी भूमि 
है उसपर जिनकी दृष्टि नहीं है उनके लिये ३ द्रव्य प्रतिक्रमण स्तवकाये . 
करनेमें असमर्थ होनेसे तथा विरुद्धकार्यकारी होनेसे वियकुम्भ ही है। 
अप्रतिक्रमणादिख्प जो तीसरी भूमि है बह तो स्वयं शुद्धात्म सिद्धि स्वरूप 
होनेसे समस्त अपराधरूपी विपके दोषोंको दूर करनेके कारण साक्षात्‌ 
अखदतकुम्भ रूप है । इसलिये वह व्यवहारसे द्वव्य प्रतिक्रमणादिको भी 
अमृतकुम्भपना सिद्धकरता है। उसीसे आत्मा निपराध होता है । उसके 


जल डडलल- “चलन “>> २०० 


१. परिहरणं--ता० बूं० । 
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अभावमें द्रव्य प्रतिक्मणादि भी अपराधरूप हैं। अतः दीसरी भूमिकार्क 
द्वारा ही निरयराधपना होता है उसी की प्राप्तिके लिये द्वव्यप्रति- 
क्रमणादि हैं । 


सवबिशुद्ध ज्ञानाधिकार 
इष्टान्तपृर्वक आत्माक्रे अकर्तापनेका कथन 


दविय ज॑ उप्पज्जइ गुणेहिं तं तेहिं जाणसु अणर्णं । 

जह कडयादीहि दु पज्ञए हि कणय॑ं अ्रणण्णमिह ॥३०८॥ 

जीवस्साजीवस्स दु जे परिणामा दु देसिया सुत्ते। 

ते जीवमजीबं वा तेहिमणण्णं वियाणोहि ॥३०६॥ 

ण कुदोचि वि उप्पण्यो अम्हा कज्ज ण॒ तेण सो आदा । 

उप्पादेदि ण॒ किचि वि कारशभवि तंशु णु स होइ ॥३१०॥ 

कम्मं पडुच् कत्ता कत्तारं तह पडुच्च कम्माणि | 

उप्पज्जंति य शियमा सिद्धी दु णख॒ दीसए अरुणा ॥३११॥ 

जो द्रव्य जिन गुणांसे उत्पन्न होता है उन गुणोंसे उस द्रव्यका 

अभिन्न जानो । जैसे लोकमें कटक ( कपड़ा ) आदि पर्यायोंसे सुबर्ण 
अभिन्न हैं !। जीव ओर अजीवके जो परिणाम सूत्रमें कहे हैं, बह जीव 
अथवा अजीब उन परिणामोसे अभिन्न है।। यतः किसीसे भी उत्पन्न नहीं 
हुआ, इसलिये बह आत्मा किसीका कार्य नहीं हे। ओर किसीको 
उत्पन्न नहीं करता इसलिये वह किसीका कारण भी नहीं है ॥ ऐसा 
नियम है कि कर्मकी अपेक्षा कर्ता होता है और कर्ताकी अपेक्षा कर्म 
( कार्य ) उत्न्न होते हैं । इसके सिवाय अन्य किसी रीतिसे कर्ताकम- 
भावकी सिद्धि देखनेमें नहीं आती । 


अज्ञानकी महिमा 


चेया उ पयडीअ्रट्र उप्पज्जद विशरसइ। 
पयडी वि चेययट्ठ उप्पज्जइ विणस्स३ ॥३१२॥ 


रपट - प्रारुतसंग्रह - 


एवं बंधों उ दुरुहं ब्रि अण्णोग्णपत्चया हवे। 
अप्यणों पयडीए य संसारो तेण जायए॥३१३॥ 


आत्मा प्रकृतिके निमित्तसे उत्पन्न होता है और नष्ट होता है। 

अकृति भी आत्माके निमित्तसे उत्पन्न होती हे और नष्ट होती है। 
इसप्रकार पारस्परिक निमित्तसे आत्मा ओर प्रकृति दोनोंका बन्ध होता 
है और उससे संसार उत्पन्न होंता है । 

जा एसा पयडीश्रट्ट चेया णेव विमु चए। 

अयाणओो भवे ताव मिच्छाइट्टी असंजमो ॥३२१३॥ 

जया विमु चए, चेया कम्मफलमणांंतयं । 

तया विम॒त्तों हव३ जाणओ्रो पासश्रा मुणी ॥३१०५॥ 


जब तक यह आत्मा प्रकृतिके निमित्तसे उत्पन्न होना और विनष्ट 
होना नहीं छोड़ता तबतक वह अज्ञानी है, मिथ्यारष्टी है और असंयमी 
हे। ओर जब आत्मा अनन्त कर्मफलको छोड़ देता है तब वह ज्ञायक है, 
दशैक है, मुनि हे और विमुक्त है; अर्थात्‌ जबतक आत्माको भेद ज्ञान 
नहीं है तबतक वह मिश्यादृष्टि ओर बन्धक हे। भेद ज्ञान होनेपर वह 
ज्ञाता रृष्टा मात्र है| 
यही बात आगे कहते हैं-- 
अण्णाणी कम्मफलं पयडिसहावद्धिओ दु वेदेइ | 
णाणी पुण कम्मफलं जाणइ उदियं ण वेदेइ ॥२१६॥ 
अज्ञानी प्रकृति ( जड़ ) के स्व॒भावमें स्थित होता हुआ कर्मोके फलको 
भोगता है । किन्तु ज्ञानी उदयमें आये हुए कर्मफलको जानता है, भोगता 
नहीं है । 
अज्ञानी भोक्ता है-- 
ण मुर्णाद पयडिमभव्वों सुट्ढु वि श्रज्काइऊण सत्थाणि | 
गुडदुद्धं पि पिवंता ण्‌ परणया शिव्विसा होंति ॥३१७॥ 
अच्छी तरहसे शास्रोंको पढ़कर भी अभव्य प्रकृतिके स्वभावको 


छोड़ता नहीं है । ठीक ही है, गुड़ मिश्रित दूधको पीते हुए भी सर्प निर्बिष 
नहीं होते । 


«- समय परामूत -- २४४ 
शानी सोक्ता नहीं है-. 
शिव्बेयसमावण्णों णाणी कम्मफलं वियाणेइ ! 
महुरं कड्डयं बहुविहमवेयञ्रो तेश सो होई ॥३१८॥ 
वैराग्यको प्राप्त हुआ ज्ञानो मीठे कडुए अनेक प्रकारके कर्मफलकों 
है कम नहीं 
जानता है | अतः वह अवेदक है, कर्मफलका भोक्ता नहीं है । 
ण वि कुर्व्बाद ण्‌ वि वेयइ णाणी कम्माइ बहुतयाराहं | 
जाणुइ पुण कम्मफलं बंघं पुरण च पाव॑ च ॥ ३१६) 
ज्ञानी बहुत प्रकारके कर्मोको न तो करता है और न भोगता है । 
किन्तु पुण्य ओर पापरूप कर्मबन्‍्धकी और करमफलको जानता है। 
ज्ञानी का और भोक्ता नहीं है, इसका दृष्ठान्त - 
दिद्ली जदेव णाणं अकारयं तह श्रवेदय्य चव । 
जाणद य बंधमोकर्व कम्मुदय खिज्जरं चेव ॥३२०॥ 
जैसे आंख दृश्य वस्तुओंको न करती है और न भोगती है, केवल 
देखती है । वैसेही ज्ञान अकारक ओर अवेदक है-कर्ता भोक्ता नहीं है, 
बह बन्ध, मोक्ष, कमेंका 5दय और निर्जराकों केवल जानता हैं। 
परको कर्ता माननेसे लौकिक जनों और श्रमणोंक्रे धर्ममे अन्तर नहीं रहता 
लोगस्स कुणदि बिश्हू सुरणारयतिरियमाणुसे सत्ते | 
समयणाणं पि य अ्रप्पा जदि कुब्वदि छुव्यिहे काये |३२१॥ 
लोगसमणाणमेयं सिद्धंतं जइ' ण॒ दीसइ विसेसो | 
लोगस्स कुणइ विण्टू समणाण' वि अप्पओं कुणदि ॥१२२॥ 
एवँ ण॒ को वि मोक्‍्खो दीसइ लोयसमणाण दोरहं पि। 
शिच्च॑ कुव्बंताणं सदेवमणुयासुरे लोगे ॥३२३॥ 
लौकिक जनोंके मतमें विष्णु देव, नारको, तियेश्ल, मनुष्य आदि 


प्राणियोंको करता है, इसी तरह यदि श्रमणोंके सतमें भी आत्मा छ कायके 
“जीवोंको करता है तो लोक और श्रमणोंका एकमत होजाता है और 





१ -पडि इत्यदि पाठः ताल बु०। २ दुश्हं पि समण लोयाणं'- 
तात्पयंबृत्तो | 


२५६ - भाभृतसंग्रह - 


दोनांके मतमें कोई अन्तर नहीं रहता। क्योंकि लोकके मतमें त्रिष्णु 
करता है और श्रमणोंके मतमें आत्मा करता दै॥ और इस तरह देध 
मनुष्य ओर असुर सद्दित तीनों लोकोंको सदा करनेवाले लोक ओर 
श्रमण दोनोंको कोई मोक्ष दृष्टिगोचर नहीं होता । 


झात्माफो परका कर्ता माननेवाला मिध्यादृष्टि है - 


ववहारभासिदेण दु परदव्व॑ मम भणंति अ्विदियत्था | 

जाणंति शिच्छुयेर दु ण॒ य मह परमाणुमित्तमवि किचि ||३२४|॥| 
जह को वि ण्रो जंपइ अम्हं गामविसयणयररट्र । 

ण य हूँति तस्स ताणि उ मणदि य मोहेण सो श्रप्पा ॥३२५॥ 
एमेव मिच्छुदिद्वी णाणी णीसंसयं हब एसो | 

जो परदव्ब॑ मम इदि जाणंतो अ्रप्पर्य कुशदि ॥३२६॥ 

तम्हा ण मेत्ति शिक्वा दोण्ह वि एयाण कत्तविवसाय॑ । 

परदब्वे जाण॑तो जाशिज्जो दिद्विरहियाणं ॥३२७॥ 


पदार्थेके स्वरूपको न जाननबाले पुरुष व्यवहार नयके कथनको 
लेकर ऐसा कहते हैं कि पर द्रव्य मेरा है। किन्तु ज्ञानी पुरुष निश्चयसे 
जानते हैं कि किब्वित्‌ परमाणु मात्र भी हमारा नहीं हैं ॥ जेसे कोई पुरुप 
हमारा गाँव, हमारा देश, हमारा नगर. हमारा राष्ट्र ऐसा कहता हे । 
परन्तु वे उसके नहीं हैं, मोहसे वह उन्हें अपना कहता है ॥ इसी तरह 
जो ज्ञानी भी पर द्रव्य मेरा है! ऐसा जानता हुआ पर द्रव्यको अयना 
करता हू वह निस्सन्देह मिथ्याहष्टि है॥ अतः तत्त्वके स्वरूपको 
जाननेवाला पर द्रव्य मेरा नहीं हैं”? ऐसा जानकर इन दोनों अर्थात्‌ 
लोकिकजनों ओर अ्रमणोंका परद्रव्यमें कठ त्वपनेके व्यवसायको जानता 
हुआ. एसा व्यवसाय सम्यर्दर्शनसे रहित पृरुषोंका है, ऐसा जानता 
हैं। आशय यह हैँ कि जो व्यवहारसे मोहित होकर परद्रन्यके कत त्वको 
मानते हैं वे चाहे लोकिक जन हों या श्रमण दोनों मिथ्यादष्टि हैं ॥ 


भावकमंका कर्ता जीव है - 
मिच्छुत्ता जदि पयडी मिच्छादिद्ठी करेदि अप्पाण | 
तम्हा अचेयणा ते पयडी ण॒णु कारगो पत्तो ॥३२८॥ 
अहवा एसो जीवो पोग्गउदब्वस्स कुणइ मिच्छत्त । 
तम्हा पोग्गउदब्बं॑ मिच्छादिद्वी ए पुण जीवो ॥३२६॥ 


ज- समसय-प्रालत - २५७ 


अइह जीवी पयडी तह पोग्गलद॒व्ध कुणादि मिच्छत्त । 
तम्हा दोहि कद॑ तं दोरिणिविं भुजंति तस्स फल ॥३१०॥ 
अह'.ण पयडी ण॒ जीवो पोग्गलद॒ब्ब॑ करेदि मिच्छुत्ते। 
तम्हा पोग्गलद॒व्ब॑ मिच्छ॒ुतं त॑ तु ण॒ हु मिच्छा ॥३३१॥ 


यदि मोहकमदी मिथ्यात्व नामक प्रकृति आत्माकों मिश्याटंष्टि 
करती है तो तुम्हारे मत्तमें अचेतन कर्मप्रकृति मिथ्यात्व भावकी कर्ता 
ठहरती है ॥ अथवा यह जीव पुदुगलद्रव्यके मिथ्यात्वकर्मको करता है 
ऐसा मानाजाये तो पुदुगलद्रव्य मिथ्यादृष्टि ठहरता है, जीब नहीं ॥ 
अथवा जीब तथां प्रकृति दोनों पुद्गलद्रव्यको मिथ्यात्त भावरूप करते 
हैं ऐसा मान्य जाय तो चू कि दोनोंने उसे किया है, इसलिये दोनोंको उसका 
फल भोगता चाहिये। अथवा न तो प्रकृति ओर न जीव पुदुगलद्रब्यको 
मिशथ्यात्व भाषरूप करता है, यदि ऐसा मानाजाये तो पुदुगलद्गध्य स्वयं 
ही मिश्यात्व भावरूप है, यह बात मिथ्या नहीं हे ॥। 


आगे कहते हैं कि आत्मा सर्वथा अकर्ता नहीं है- 
कम्मेहि दु अण्णाणी क्जिदि णाणी तहेव कम्मेहि | 
कम्मेहि सुबाविज्जदि जग्राजिज्जदि तहेब कम्मेहिं ॥३२२॥ 
कम्मेहि सुहाविज्जदि दुक्‍्खाविज्जाद तहेव कम्मेद्दिं | 
कम्मेहि य मिच्छुत्तं शिज्जाद सखिज्जदि श्रसंजमे चेव ॥३३३॥ 
कम्मेहि ममा्डिज्जदि उड्डमहो चावि तिरियलोयम्मि | ' 
कस्मेहि चेव किजदि सुहासुहं जेत्तियं किंचि ॥३३४॥ 
जम्हा क॒म्म॑ कुब्वदि कर्म॑ देई हरदि जं किंचि | 
तम्हा उ खव्वजीवा अकारया हंति आवश्णा ॥३३५॥ 
पुरिसित्थियाहिलासी इत्थी कम्मं च धुरिसमहिलसदि । 
एसा आयरियपरंपरागदा एरिसी दु सुदी ॥३३६॥ 
तम्दा ण॒ को वि जीवा अबंभवारी दु अम्द' उबदेसे । 
जम्हा कम्मं चेव हि कम्मं श्रहिलसदि' इंदि भणिये ॥३३७॥ 
जम्हा घादेदि पर परेश घादिजदेदि सा पयडी। 
एदेणस्थेण दु किर भश्णदि परघादसामित्ति ॥१३८॥ 


१ तुम्ह -ता० बत्ती । २ज -ता० । 
१७ 


श्ध््द - प्राश्तसंप्रह - 


तम्हा ख॒ को वि बीवोबधादगों अल्थि अ्रम्ह' उबदेसे । 
जम्दा कम्मं चेव हि कम्मं धादेदि इदि भणिय ॥३३६॥ 
एवं संखुवदेस जे दु परूविंति एरिसं समया। 

तेसि पयडो कुब्वादि श्रप्पा य भ्रकारया सब्बे |३४०॥ 
अहवा मण्णसि मण्म अप्पा अश्रप्पाणमप्पणोकुणदि | 
एडो मिच्छुसहावो तुम्ह एवं 'मुशंतस्स ॥२४१॥ 

अप्या खित्रो श्रसंखिब्जपदेसो देसिदो दु समयमिह | 

श्‌ वि सो सकदि तत्तो दीणो श्रदित्रो य कादु' जे ॥३४२॥ 
जीदस्स जीवरूव वित्थरदो जाय लोगमित्तं खु | 

ततो सो कि दहीणो अद्श्रो य कहँ 'कुणदि दव्बं ॥३४३॥ 
खअद्द जाणगो दु भावो णाणसहावेण अत्थि इृत्ति मय । 
तम्हा ण बि श्रप्पा अप्ययं तु सममप्पणो कुणदि ॥३४४॥ 


कर्म जीवको श्रज्ञानी करते हैं, और कर्म जीवको ज्ञानी करते हैं, 
कर्म जीवको सुलाते हैं और कर्म जीवको जगाते हैं ॥ कम जीवको 
सुखी करते हैं और कर्म जीवको दुखी करते हैं | कम जीवको मिथ्यात्वकी 
ओर लेजाते हैं और कर्म जीवको असंयमकी ओर ले जाते हैं ॥ कर्म 
जीवको अधोलोक ऊध्वलोक और मध्यलोकमें अ्रमण कराते हैं, जो कुछ 
भी शुभ अथवा अशुभ है वह सब कर्म ही करते हैं। कर्म ही करता हे, 
कर्मही देता है, कर्म दी होता है। चूंकि जो कुछ करता है वह सब कम ही 
करता है अतः सब जीव अकारक हैं ॥ 


तथा पुरुषबेद कम ख्रीकी अमिलाषा करता है. ओर खीवेदकर्मे 
पुरुष की अभिलाषा करता है. यह आचाये परम्परासे आई हुई श्रृति है। 
इसलिये हमारे आगममें कोई भी जीव अज्ह्मचारी नहीं हैं; क्‍योंकि कम ही 
कर्मकी अमिलाधा करता है ऐसा कहा है । तथा जो परको धातता है 
ओर जो परके द्वारा घाता जाता है. वह प्रकृति है। इसे ही परघातकर्म 
कहते हैं । अतः हमारे उपदेश ( मत ) में कोई भी जीब घात करनेवाला 
नहीं है क्योंकि कर्म ही दूसरेका घात करता है ऐसा कहा है ॥ इसप्रकार 
सांख्यमतका उपदेश है। जो श्रमण इसप्रकार का उपदेश करते हैं उनके 

१ जीबो उवधादगो? -ता०। २ तक ता०। हे -मरणंतस्स! -ता० | 
४ भणसिः-ता० ! 


“- समय ब्रारूत - रए्६ 


सतसें जो कुछ करती है प्रकृति ही करती हे | आत्मा तो सब अकारक ही 
हैं कुछ नहीं करते हैं ॥ 
अथवा यदि तू ऐसा मानता है कि मेरा आत्मा स्वय॑ ही आत्माको 
करता है तो ऐसा जाननेवाला तेरा यह स्वभाव भी मिथ्या है। क्योंकि 
आगममें आत्माकी नित्य असंख्यात प्रदेशी कद्दा है। उसे उससे दीन 
अथवा अधिक नहीं किया जा सकता। तथां बिस्तारकी श्रपेक्ञा जीबको 
लोक प्रमाण जानना चाहिये। उससे क्‍्या-बह हीन अथवा अधिक होता 
है यदि नहीं होता तो आत्मा आत्मद्रव्यका कर्ता कैसे हुआ ? अथवा 
यदि ऐसा मानता है कि ज्ञायक भाव तो ज्ञानस्वभावसे स्थित रहता है तो 
आत्मा स्वयं आत्माका कर्ता नहीं है, यह स्थिर हुआ । 
आगे क्षणिकवादका निषेध करते हैं--- 

केहिलि दु पजएहिं विणस्सदे णेव केहिचि दु जीवो | 

अम्हा तम्हा कुब्बदि सो वा अण्णो व णेयंतों |३४५॥ 

केहिचि दु पज्जएहि विणस्सदे णेव केहिचि दु जीबो | 

जम्हा तम्हा वेददि सो वा श्रश्णो व णेयंतो ॥३४६॥ 

जो चेव कुशदि सो' चिय ण्‌ वेदए, जस्स «स सिद्धंतो । 

सो जीवो णादव्वो मिच्छादिट्री श्रणारिहदो ॥३४७॥ 

अश्णो करेदि श्रस्णो परिभुजदि जस्स एस सिद्धंतो । 

सो जीबो णादब्बों मिच्छादिद्वी अ्रणारिहदों |३४८॥ 

चूंकि जीव कतिपय पर्यायोंकी अपेक्षा नाशको प्राप्त होता हे श्रोर कुछ 

पर्यायोंकी अपेक्षा नाशको नहीं प्राप्त हीता, अतः जो भोगता है वही करता है 
अथवा अन्य करता है ऐसा एकान्त नहीं है। तथा चूंकि जीव कुछ पर्यायोंकी 
अपेक्षा नाशको प्राप्त होता है और कुछ पर्यायोंकी अपेक्षा नाशको नहीं प्राप्त 
होता । अत्तः जो करता है वही भोगता है अथवा दूसरा ही भोगता है ऐसा 
एकान्‍्त नहीं है। जो करता हे वही नहीं भोगता, ऐसा जिसका सिद्धान्त है, बह्‌ 
जीव मिथ्याहष्टी ओर अनाहेत (अहैन्त भगवानके मत्तको न माननेवाला) हे । 
अन्य करता है और अन्य भोगता है, जिसका ऐसा सिद्धान्त है उस 
जीवको मिथ्याहष्टी और अनाहत जानना चाहिये। [ आशय यह दे कि 
बोद्ध मतबाले श्रत्येक वस्तुको चणिक मानते है॥ ज्ञण क्षणमें वस्तु नष्ट होती 


१ सो बेव भेदकों?-ता० इत्तौ | 
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है और नई उत्पन्न होती है ऐसा उनका सिद्धांत है! ऐसी स्थितिमें जो करता 

हैं बह भोगता नहीं है और जो भोगता है वह कर्ता नहीं है । किन्तु जेन 
सिद्धान्तमें प्रत्येक बध्तु द्रव्य दृष्टिसे निस्य और पर्याय दृष्टिसे अनित्य है। 
श्रतः जो करता है वही भोगता है या जो भोगता है वहीं करता है ऐसा 
एकान्त नहीं हैं, क्योंकि पर्याय दृष्टिसे करनेवाला जुदा हे ओर भोगनेवाला 
जुदा है । तथा कर्ता दूसरा है और भोगता दूसय है ऐसा भी एकान्त 
नही; क्योंकि द्रव्य दृष्टिसे जो करता है वही भोगता है । 


आगे कहते हैं कि-व्यवहार दृष्टिसे कर्ताकर्म मिन्न हैं किन्तु निश्चय इष्टिसे 
दोनों एक हैं--- 


जह सिश्िओो दु कर्म कुब्बदि ण य सो ढु तम्मश्रो होदि। 
तह जीवो वि य कम्म॑ कुब्बदि ण य तम्मओओ होदि ॥३४६)॥ 
जह सिप्पिश्रो हु करणेहि कुब्बदि ण सो दु तम्मओ्रो होदि । 
तह जीवो कररोहिं कुब्बदि श॒ य तम्मओ्रो होदि ॥३४०॥ 
जह सिप्पिश्नों दु करणाणि गिरहदि ख्‌ सो दु तम्मश्रो होदि ! 
तह जीवो करणाणि दु गिण्हदि ण॒ य तम्मश्रो होदि ॥३५१॥ 
जह सिप्पिश्रो कम्मफलं भुजह ण य सो दु तम्मश्रो होदि। 
तह जीवो कम्मफल भुजइ ण॒य तम्मओ्नो होदि ॥२४२। 
एवं ववहारध्तस दु वत्तव्व॑ दरिसरणं समासेण । 
सुशु शिच्छुयक्त वयर्ण परिणामकर्द तु जं होदि ॥३५३॥ 
जह सि्पिओं हु चिद्ठ कुर्व्वाद हबदि य तहा अणरणों से । 
तद्द जीवो विं य कंम्म॑ कुब्बदि हृवदि य भ्रण॒रुणों से ॥२४४॥ 
जह चिट्दु कुब्बंतो दु सिप्पिश्नों णिल्च दुबिखिदो होदि। 
तसो सिया अणण्णो तह चिद्ठुतो दुह्ी जीवों ॥३३४!॥ 


जैसे शिल्पी ( कारीगर ) कुण्डल आदि कमेकी करता है अर्थात्‌ सोने 
के कुण्डल बगेरह बनाता है, किन्‍्तु वह कुण्डलमय नहीं हो जाता । बैसे ही 
जीब भी पुण्य पाप रूप कमंको करता है; किन्तु बढ पुदुगल कर्ममय 
नहीं होता । जैसे शिल्पी हथौड़ा आदिसे द्वारा कम करता है किन्तु हथौड़ा 
आदि मय नहीं होता, वैसे ही जीत्र मन बचन कायके व्यापार रूप योग 
के द्वारा कमको करता है किन्तु तन्‍्मय नहीं हो जाता। जैसे शिल्पी 
हथोड़ा आदि उपकरणोंकी महण करता है किन्तु तन्‍्मय नहीं दोता । वैसे ही 


- समय-प्राभत - २५१' 


जीब योगरूप करणोंको ग्रहण करता है किन्तु तन्‍्मय नहीं होता । जैसे शिल्पी 
अपने द्वारा बनाये गये कुण्डलादिका फल भोगता हैं किन्तु फलमय नहीं 
हो जाता, बेसे ही जीव कर्मफलकी भोगता हें किन्तु तन्‍्मय नहीं होता । 
इस प्रकार व्यवहार नयका दशेन संक्षेपसे कहा । अब निश्चयनय्र- 
का कथन सुनो जो परिणामविषयक है । जेसे शिल्पी चेष्ठ करता 
हे अर्थात्‌ सनमें विचारता हे कि में इस तरहसे कुण्डलादि बनाता 
हूँ ओर बह उस चेष्टासे अनन्य होता है ।-बैसे ही जीव भी अपने परिणाम 
रूप कर्मको करता है ओर वह उससे अनन्य होता है। जैसे शिल्पी उक्त 
चेष्टा करता हुआ मानसिक खेदसे सदा दुखो होता है और बह उस 
दुःखसे अभिन्न होता है, वैसे ही अपने परिणामोकोीं करता हुआ जीव भी 
' दुःग्वी होता हे । 

इृष्टान्तपूर्वक व्यवहार श्रौर निश्चयका पुनः कथन करते हैं-- 

जह सेडिया दु ण॒ परस्स सेडिया य सा होदि। 

तह जाणगो दु ण॒परस्स जाणगो जाणगों सो दु ॥३२५६॥ 

जह सेडिया दु ण॒ परस्स सेडिया सेडिया य सा होदि। 

तह पस्सगों दु ण परस्स पस्सगो पस्सणों सो दु ॥२०ण।। 

जह सेडिया दु ण्‌ परस्स सेडिया सेडिया यसा होदि। 

तह संजदो दु ण परस्स संजदों संजदो सो दु ॥३४प८॥ 

जह सेडिया दु ण॒परस्स सेडिया सेडिया य सो होदि। 

तद्द दंसणं दु ण परस्स दंसणं दंसण त॑ तु ॥३५४६॥ 

एवं तु खिच्छुयणयस्स भासियं णाणदंसणुचरित्त । 

सुशु ववहारणयस्स कत्तव्ब॑से समासेण ॥३६०॥ 

जह परदब्व॑ सेडदि हु सेडिया अप्पणो सहावेण । 

तह परदव्व॑ जाणदि णादा वि सयेण भावेण ॥३६१॥ 

जह परदव्य॑ सेडदि हु सेडिया अ्रप्णो सहावेणश । 

तह परदव्य॑ पर्स्साद जीवों वि सयेण भावेश ॥३६२॥ 

जह परदबव्व॑ सेडदि हु सेडिया अप्यणो सहावेण । 

तह परदव्ब॑ विजहइ! णादा वि सयेणश भावेण ॥३१६३॥ 

जद्द परदव्व॑ सेडदि हु सेडिया श्रप्पणोे सहावेण । 

तह परदत्व॑ सइृहदि सम्मादिट्वी सहावेण ॥३६४॥ 


१ विस्मदि-ता०» बत्ती | 
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एवं ववहारस्स दु विशिच्छुझ्नो साणदंसणचरित्ते । 
मणिदो अण्णेसु वि पच्जए्सु एमेव खादव्बो ॥३६४॥ 


जैसे खिरिया मिट्टी पर अर्थान्‌ मीत आदिकी नहीं है, खिरिया मिद्ठी तो 
खिरिया मिट्टी ही है। वैसे ही ज्ञायक अर्थात्‌ जानने बाला आत्मा परका 
नहीं है, ज्ञायक तो ज्ञायक ही है। जैसे खिरिया मिट्टी परको नहीं हैं, 
बिरिया मिट्टी तो खिरिया मिट्टी ही हे | बेसे ही दशक अथात्‌ देखने वाला 
आत्मा परका नहीं है, दशक तो दशक ही है। जैसे खिरिया मिट्टी परकी 
नहीं है, खिरिया मिट्टी तो खिरिया मिट्टी ही है। वैसे ही संयमी आत्मा 
परका नहीं है, संयमी तो संयमी ही है | जेसे खिरिया मिट्टी परकी नहीं 
हे, खिरिया मिद्ठी तो खिरिया सिद्ठी ही है । वेसे ही दशेन शर्थात्‌ श्रद्धान 
परका नहीं है, दशेन तो दशन ही है। इस प्रकार ज्ञान, दशेन और 
चारित्रिके विषयमें निश्चयनयका कथन हें। अब उसके सम्बन्धमें संक्षेपसे 
व्यवहारनयका कथन सुनो । 


जैसे खिरिया मिट्टी अपने स्वभावसे पर द्रव्य दीवार आदिको सफेद 
करती है वैसे ही ज्ञाता भी अपन स्व॒भावसे पर द्रव्यको जानता है। जैसे 
खिरिया मिट्टी अपने स्वभावसे परद्रव्यको सफेद करती है बैसे ही जीब 
अपने स्व्रभावसे परद्रव्यकों देखता है | जैसे खिरिया मिट्टी अपने स्व॒भावसे 
परद्रव्यको सफेद करती है. बैसे ही ज्ञाता भी अपने स्वभावसे परद्रव्यका 
त्याग करता है। जैसे खिरिया मिट्टी अपने स्वभावसे परद्रव्यको सफेद 
करती हे, वसे ही सम्यम्दृष्टि स्व॒भावसे परद्रव्यका श्रद्धान करता है।इस 
प्रकार ज्ञान, दशन ओर चारित्रके विषयमें व्यवह्मारनयका निर्णय कहा। 

अन्य पयोयोक्ते विषय सें भी ऐसा ही जानना चाहिये । 


सम्यग्दृष्टिका पर व्रव्योमें राग न होने का कारणए--- 
दंसण-णाण-चरित्तं किंचि वि श॒त्थि दु अचेदणे विसये | 


तम्हा कि घादयदे चेदयिदा तेसु वितएसु ॥३६९६॥ 
दंसणणाणुचरित्तं किंचि वि श॒त्यि दु अचेदणे कम्मे । 
तम्हा कि घादयदे चेदयिदा तम्हि कम्मम्मि ॥३६७॥ 
दंसणणाणचरित्त किंचि वि श॒त्यि दु श्रचेदणंं काये | 


तम्दा कि धादयदे चेदयिदा तेखु कायेसु ॥३६४८।॥ 


>- समग्र मासुस - रध्हः 


णाणस्स दंसशुस्त ये भअशिदों घादो तहा चरिक्तस्स॥) 
ण वि तहिं पोग्गलद॒ब्बस्स को वि घादों दु खिट्दों ॥३६६॥- 
जीवस्स जे गुणा केई शत्यिते खल्तु परेस दब्नेसु। 
तम्हा सम्मादिद्विस्स श॒त्यि रागो दु विसएसु ॥२७०॥ 
रागो दोसो मोहो जीवस्सेव ये अशरुणपरिणामा । 
एदेश कारणेण दु सहादिस खत्यि रागादि ॥३७१॥ 


दशेन, ज्ञान ओर चारित्र रंचमात्र भी श्रचेतन विषयमें नहीं है | अ्रतः 
आत्मा उन अचेतन विषयोंमें किसका घात करता है, अर्थात्‌ किसीका भी 
नहीं। दशेन ज्ञान चारित्र अचेतन कर्ममें रंचमात्र भी नहीं है| श्रतः आत्मा 
अचेतन कमेंमें किसका घात कर सकता है ? दशेैन ज्ञान चारित्र अचेतन 
कायमें रंचमात्र भी नहीं हैं। अत्तः आत्मा कायमें क्या घांत सकता है 
घात ज्ञानका दशेनका और चारित्रका कहा है | पुद्गल द्रव्यका वहाँ जरा. 
घात नहीं कहा अर्थात्‌ ज्ञान दशेन और चारित्रका घात होने पर पुदूगल 
द्रव्यका जरा भी घात नहीं होता | इस तरह जीबके जो कोई गुण हें वे 
परद्रव्योंमें नहीं हैं । इसलिये सम्यग्दृष्टिका विपयोंमें राग नहीं है । राग हेष 
मोह जीवके ही अनन्य परिणाम हैं | इसलिये शब्दादि विषयोंमें रागादि 
नहीं हैं । 
एक द्वव्य दूसरे वन्यक्के ग्रुणोंको उत्पन्न नहीं करता- 
अण्णदविएण अण्णदवियस्स ण कीरदे गु'शुप्पादो | 
तम्हा दु सब्बदव्या उप्पच्जंते सहावेण ॥३७२॥ 
अन्य द्र॒व्यके द्वारा अन्य द्रव्यके गुणोंकी उत्पत्ति नहीं की जा सकती । 
अतः सब द्रव्य अपने अपने स्वरभावसे उत्पन्न होते हैं । 
शिंदिद-संथुद-बयणाणण पोग्गला परिणमंति बहुगाणि | 
ताणि सुणखिदूण रूसदि तूसदि य पुणो श्र भणिद! ॥३७३॥ 
पोगलदब्ब॑सदत्तपरिणद तस्स जद ग्रुणों अ्ण्णो। 
तम्हा ण॒तुमं भणिदो किंचि वि कि रुसलि शअ्रबुद्दो ॥६७४॥ 
अखशुहो सुद्दो व सदो खा त॑ मणदि सुणसु मंति सो चेव । 
ण॒॒ य एदि विशिमभाइदु' सोदविज्यमागदं रह ॥३५७४॥ 


१ ण॒ व तम्हि कोवि पुग्गलदब्धे घादो दु शिद्विट्वोः-ता बू० । 
२ “गुणविधाद'-ता» बृ० | 


र्र > प्राभृलसंप्रह - 


असुहं स॒हं व रूव ण॒ त॑ मणश॒दि पिच्छ मंति सो चेव। 
शण॒य ए|द विशिगहिदु चक्खुविसयमागदं रूब ॥३७६॥ 
श्रमुह्दो सुह्दो व गंधो ण॒ त॑ भणदि जिश्ध मंति सो चेव। 
ण॒ य एदि विशिम्गहिदु' घाणविसयमागदं गंध ॥२७७॥ 
श्रसुहो सुद्दो व रखो ण॒भणदि रसय मंति सो चेव । 
ण॒ य एदि विशिग्गहिदु' रसशविसयमागदं तु रस ॥३७८॥ 
असुह्ो सुहो व फासो ण॒ त॑ भणदि फुससु मंति सो चेव | 
श॒य एदि विणिग्गहिदु कायविसयमागदं फार्स ॥३७६।॥ 
श्रसुह्दो सुद्दो व गुणो ण॒ त॑ मणदि बुज्क मंति सो चेव । 
णु य एदि विशिग्गहिदु' बुद्धिविसयमागदं तु गुण ॥|३८०॥ 
असुहं सुहं व दव्ब॑ ण॒ त॑ भणदि बुज्क मंति सो चेत्र । 
ण य एदि विशणिग्गहिदु' बुद्धेविसयमागदं दब्बं॥३८१॥ 
एवं' तु जाशिकण उवसम॑ णेव गच्छई मूढो । 
' शिमाहमणा परस्स य सय॑ च बुद्धि सिवमपत्तो ॥रे८२॥ 


निंदा और स्युति बचन रूप बहुतसे पुदूगल परिणत होते हैं। उनको 
सुनकर अज्ञानी जीव 'भुमे कहे हैं” ऐसा मानकर गुस्सा करता है अथवा 
खुश होता है। पुदुगल द्रव्य शब्द रूप परिणमन करता है। यदि उसका 
गुण तुमे भिन्न है तो तुके कुछ भी नहीं कहा, तू अज्ञानी होता हुआ क्‍यों 
रोप करता है। शुभ अथवा अद्युभ शब्द तुमसे यह नहीं कहते कि हमें सुनो । 
ओर आत्मा भी क्षोत्र के बिषय रूपसे आये हुए शब्दोंको प्रहण करनेको 
नहीं जाता। शुभ अथवा अशुभ गंध तुमसे नहीं कहते कि मुझे सूँघ। 
आत्मा भी घाण इन्द्रियके विषय रूपसे आये हुए गन्धकों सूँघनेकों 
नहीं जाता। अशुभ अथवा शुभ रस तुमसे नहीं कहता कि मुके चाख। 
ओर आत्मा भी रसना इग्द्रियके विषय रूपसे आये हुए रसको ग्रहण 
करनेको नहीं जाता। अशुभ अथया शुभ स्पर्श तुमसे नहीं कहता कि मुझे 
स्परो कर। और आत्मा भी स्पशेन इन्द्रियके विषय रूपसे आये हुए 
स्पशेको ग्रहण करनेको नहीं जाता । अशुभ अथवा शुभ गुण तुमसे नहीं 
कहता कि मुझे जान। और आत्मा भी बुद्धिके विषय रूपसे आये हुए 
गुणको म्रहण करनेको नहीं जाता । अशुभ अथवा शुभ द्रव्य तुमसे नहीं 
कहता कि मुझे जान। और आत्मा भी बुद्धिके बिषय रूपसे आये हुए 


१ एवं तु जाणिदब्बस्स उबसमेणेव गच्छुरे मूहो --ता० ढृ० | 
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द्रव्यको प्रहण करनेको नहीं. जाता। ऐसा जानकर भी यह मूढ़ जीव उपशम 
( शान्त ) भावको प्राप्त नहीं होता । और कल्याणकारी बुद्धिको प्राप्त न 
करता हुआ स्वय॑ पर चस्तुको म्रहण करनेका मन रखता हे। 
प्रतिकमण, अत्यास्याव और आलोचना का स्वरूप 
कम्म॑ले॑ पुच्बकर्य सुहासुहमणेयवित्थरविसेस । 
वत्तो णियत्त' अप्पयं तु जो सो पडिकमणं ॥३८३॥ 
कम्मं ज॑ सुहममुहँ जम्हि य भावम्हि बज्कश भविस्स | 
तंत्तो णियत्तदे जो सो पत्नक्खाणं हवदि चेदा ॥३८५ा 
ज॑ सुहमसुहमुदिश्णं संपदि य श्रणेयवित्यरविसेस “| 
ते दोसं जो चेददि सो खलु आलोयणं चेदा ॥३८५॥ 
'शणिच्च पच्चक्खाणुं कुब्बदि णिच्चं पडिक्र्माद जो य | 
णिच्च॑ श्रालोचेयदि सो हु चरित्तं हबदि चेदा ॥३८६॥ 
पूबेमें किया हुआ जो अनेक प्रकारका विस्तार वाला शुभ ओर अशुभ 
कर्म है उससे जो आत्माको नि्नत्त करता हे अथोत्‌ दूर हृटाता है बह 
आत्मा प्रतिक्रमण स्वरूप है। भविष्यमें जो शुभ ओर श्रशुभ कमे जिस 
भावमें बंधको प्राप्त होगा, उस भावसे जो आत्माको दूर करता है वह्‌ 
आत्मा प्रत्याख्यान है। बतेमानमें उदयको प्राप्त हुआ तथा श्रनेक प्रकारका 
विस्तार वाला जो शुभ और अशुभ कम है, उस|दोषको जो आत्मा अनुभव 
करता है बह आत्मा आलोचना है। जो सदा श्रत्याख्यान करता है, सदा 
प्रतिक्रमण करता है ओर सदा आलोचना करता, है वह आत्मा 
चारित्र हे। [ आशय यह है कि चारित्रमें प्रतिदिन प्रतिक्रमण, प्रत्याख्यान 
ओर आलोचना करनेका विधान है। पहले लगे हुए दोषोंकी विशुद्धिको 
प्रतिक्रमण कहते हैं। भविष्यमें लगनेवाले दोषोंके त्यागको प्रत्याख्यान 
कहते हैं । और बतंमान दोषोंकी विशुद्धिको आलोचना कहते हैं | चूँकि यहाँ 
निश्चय चारित्रका कथन है अतः यहाँ निश्चय प्रतिक्रमणादिका स्वरूप 
बतलाया है ]) 
वेदंतो कम्मफलं श्रप्पाएं कुणदि जो दु कम्मफलं। 
'सो त॑ पुणो वि बंधदि बीय॑ दुक्‍्खस्स अ्रट्ठविह ||३८७॥ 
वेदंतो कम्मफल मणए कदं मुणदि जो दु कम्मफलं। 
सो ते पुणो वि बंधदि बीय॑ दुक्खस्स श्रट्ठविहं ॥३८८॥ 


१--शिच्च पि जो पडिक्कमदिः--ता० वृ० | 
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बेदंतो कम्मफलं सुहिदों दुह्दों य इबंदि जो चेदा । 
सो तं पुणो वि बंधदि बीय॑ दुक्खस्स श्रट्ठविह ॥३८६॥ 


कर्मोके फलको भोगता हुआ जो जीव कमे फलको अपने रूप करता 
हे, वह दुःखके बीजरूप आठ प्रकारके कमेंका फिर भी बंध करता हे। 
कर्मफलका वेदन करनेवाला जो जीव ऐसा मानता है कि यदद कर्मफल मैंने 
किया है, वह दुशखके बीजरूप आठ प्रकारके कर्मोको फिर भी बाँधता है । 
कर्मोंके फलको भोगता हुआ जो जीव सुखी अथवा दुखी होता हे, बह 
दुःखके बीजरूप आठ प्रकारके कर्मका फिर भी बंध करता हे । 
आगे ज्ञानकी सब वस्तुओसे लिश्न बतलाते हैं-- 
सत्य णाणं ण॒ हवदि जम्हा सत्यं ण॒ जाणदे किंचि। 
तम्हा अण्णं णशाणं अ्रण्णंं सत्य जिणा विंति ॥३६०॥ 
सह्ो णाणं ण॒ हवदि जम्हा सद्दो ण जाणदे किंचि । 
तम्हा श्रण्ण॑ णाणं अण्णुं सं जिणा विंति ॥३६१॥ 
रू णाणं ण्‌॒ हवदि जम्हा रूव॑ं ण जाणदे किंचि | 
तम्हा श्रण्णं णाणं श्रए्णं रूबं॑ जिया विंति ॥३६२॥ 
बण्णो णाणं न हृवदिं जम्हा वण्णो ण॒ जाणदे किंसि । 
तम्हा श्रण्णं णाणं अण्ण वश्णुं जिणा विति ॥३६३॥ 
गंधों णाणं णु हृवदि जम्हा गंधो श॒ जाणदे किंचि। 
तम्हा अण्णं णारणूं श्रस्णं गंधं॑ जिणा विंति ॥३६४॥ 
श्‌ रसो दु हवदि णाणं जम्हा दु रसो ण जाणदे किंचि। 
तम्हा अरण णाणं रसं य अण्णं जिणा विंति ॥३६५॥ 
फासो ण हवदि णाण जम्हा फासो ण जाणदे किंचि । 
त्त्हा अण्णं णाणं अश्रण्णं फास जिशा विंति ॥३६६॥ 
कम्मं णाणं ण्‌ हवदि जम्हा कम्मं ण जाणदे किंचि | 
तम्हा अ्रण्णं णाणं अण्णं कम्म॑ जिणा विंति ॥३६७॥ 
धम्मो णीणं ण॒ हवदि जम्हा धम्मो ण॒ जाणुदे किंनचि | 
तम्हा अरुण णाणं अण्णं धम्णं जिणा विंति ॥३६८॥ 
णाशमधम्मो ण इवंदि जम्हा धम्मी ण॒ जाणदे किंचि। 
तम्हा अण्णं णाणं श्रण्णमधम्मं ज्ििणा विंति ॥श६६॥ 
फालो णाणं ण हवदि जम्हा कालो ण॒ जाणदे किंचि । 
तम्हा अरणयण णायणं अ्रस्णं काल जिया बिंति ॥[४००॥ 
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. झआायासं पि ण खाण जम्हायासं ण जाणदे किचि | 
तम्हायास॑ अरंख अण्णं णाणं जिसा दिंति ॥४६१॥ 
फऊभवसाणं खा अ्ज्कक्साणं अचेदण्णं जम्हा । 
तम्हा अश्णं णाणं अन्कमवताणुंं तहा श्रण्णं ॥४०२॥ 
जम्हा जाशदि णिच्च तम्हा जीवो दु जाणगो णाणी। 
णाणं च जाणयादो अव्यदिरित्त मुणेयव्व॑|॥४०१॥ 
णाणं सम्मादिट्ओी दु संजमं सुत्तमंगपुव्बगय॑ | 
धम्माधम्म॑ च तहापब्वज्जं अब्भुवंति बुह्ा ॥४०४॥ 


शास्र ज्ञान नहीं हे क्‍योंकि शास्त्र कुछ भी नहीं जानता । अतः शास्त्र 
अन्य है ओर ज्ञान अन्य है ऐसा जिनदेव कहते हैं। शब्द ज्ञान नहीं है 
क्योंकि शब्द किश्वित्‌ भी नहीं जानता। अतः ज्ञान अन्य है और शब्द 
अन्य है ऐसा जिनदेव कहते हैं। रूप ज्ञान नहीं है क्‍योंकि रूप किंचित्‌ 
भी नहीं जानता। अतः ज्ञान अन्य है और रूप अम्य है ऐसा जिनदेव 
कहते हैं। वर्ण ज्ञान नहीं है. क्‍योंकि बर्ण किख्ित्‌ भी नहीं जानता | अतः 
ज्ञान अन्य हे और बरणे अन्य है ऐसा जिनदेव कहते हैं । गन्ध ज्ञान नहीं 
हे क्योंकि गन्ध किब्वित भी नहीं जानता । अतः ज्ञान अन्य हे और गन्ध 
अन्य है ऐसा जिनदेव कहते हैं। रस ज्ञान नहीं है क्‍योंकि रस किश्नित्‌ 
भी नहीं जानता । अतः ज्ञान अन्य है और रस अन्य है ऐसा जिनदेव 
कहते हैं। स्पर्श ज्ञान नहीं है. क्योंकि स्पर्श रंचमात्र भी नहीं जानता। 
अतः ज्ञान अन्य है और स्पर्श अन्य हे ऐसा जिनदेव कहते हैं। कमे 
ज्ञान नहीं है क्‍योंकि कर्म किब्नित भी नहीं जानता। अतः ज्ञान अन्य है 
ओर कमे अन्य है ऐसा जिनदेव कहते हैं। धमे ज्ञान नहीं है क्‍योंकि धर्म 
किख्ित्‌ भी नहीं जानता । अतः ज्ञान अन्य है और धर्म अन्य है ऐसा 
जिनदेब कहते हैं । अधमे ज्ञान नहीं हे क्योंकि अधर्म किख्ित्‌ भी नहीं 
जानता। अतः ज्ञान अन्य है और अधर्म अन्य है ऐसा जिनदेव कहते 
हैं। काल ज्ञान नहीं है क्‍योंकि काल किद्ित्‌ भी नहीं जानता। अतः 
ज्ञान अन्य है और काल अन्य है ऐसा जिनदेव कहते हैं । आकाश भी 
ज्ञान नहीं है क्योंकि आकाश जरा भी नहीं जानता । अतः आकाश अन्य 
है ओर ज्ञान अन्य हैं ऐसा जिनदेव कहते हैं । श्रध्यवसान श्ञान नहीं 
है क्योंकि अध्यवसान अचेतन हे। अ्रतः: अध्यवसान अन्य है और 
ज्ञान.अन्य हे। किन्तु चूँकि जीव सदा जानता है इसब्निये ज्ञायक जीव 


स्ध्द - प्रान्नतसंग्रह - 


ज्ञानी है। ओर ज्ञानकोी ज्ञायकसे अभिन्न जानना चाहिये। ज्ञानीजन 
ज्ञानको दी सम्यम्टष्टि, ज्ञानको ही संयम, ज्ञानको ही अंग ओर पूर्व रूप 
सूत्र, ज्ञानको ही धरम अधमे और ज्ञानको ही प्रत्रज्या मानते हैं । 
आत्मा न कुछ ग्रहण करता है और न कुछ छोड़ता है - 
अत्ता जस्स अम॒त्तो ण हु सो आहारश्रो हवदि एवं । 
अाहारो खलु मुत्तो जम्हा सो पोग्गलमश्रो दु ॥४०५॥ 
ण वि सककदि धित्तु ज॑' ण विमोत्त जं च ज॑ परदइच्वं । 
सो को वि य तस्स गुणों पाउगिश्रो विस्ससो वा वि॥४०६॥ 
तम्हा दु जो विसुद्धो चेया सो चेव गिश्हए किंचि। 
णेव विमु चइ् किंचि वि जीवाजीवाण दव्वाणं |॥४०७॥ 
इस प्रकार जिसका आत्मा अमूर्तिक है बह आहारक नहीं है । आहार 
मूर्तिक है क्‍योंकि वह पोद्गलिक है । जो पर द्रव्य है उसे न वह ग्रहण 
कर सकता है ओर न वह छोड़ सकता है। उस आत्माका ऐसा कोई 
प्रायोगिक अथवा स्वाभाविक गुण है। अतः जो विशुद्ध आत्मा है. वह 
जीव ओर अजीब द्रव्योमेंसे न तो कुछ ग्रहण ही करता हूँ और न कुछ 


छोड़ता ही है । 
आगे कहते हैं कि केवल द्वच्य लिंग मोक्षका कारण नहीं है- 


पासंडीलिंगाणि' व गिहिलिगाणि व बहुप्पयाराणि 
घित्तु ;बदंति मूढहा लिगमिणं मोक्खमंग्गो त्ति ॥४०८॥ 
ण॒ दु हो३ मोक्खमग्गो लिंगं जं देहणिम्ममा श्ररिद्द । 
लिंगं॑ मुशत्त दंसण--णाण--चरित्ताणि सेव॑ति ॥४०६॥ 
बहुत प्रकारके मुनिलिंगोंको अथवा ग्रहस्थलिंगोंकी धारण करके 
मृदजन ऐसा कहते हैं कि यह लिंग मोक्षका मागे हे । परन्तु लिंग मोक्षका 
मार्ग नहीं हे । क्‍योंकि शरीरसे ममत्व न रखनेवाले अहेन्तदेव लिंगको 
छोड़कर दर्शन, ज्ञान और चारित्रका सेवन करते हैं । 
दर्शन ज्ञान और चारिन्न ही मोक्षका मार्ग है- 
ण वि एस मोक्खमग्गो पासंडी गिहिमयाणि लिगाणि | 
दंसण-णाण-चरित्ताणि मोक्‍्खमग्गं जिया विंति ॥४१०॥ 
मुनियों ओर मृहस्थोंके लिंग, ये मोक्षका मार्ग नहीं हैं । जिनदेवने 
दशेन ज्ञान ओर चारित्रको मोक्षका मागे कहा है। 


१ जिशण मुचदे चेव ज॑ परं दव्वंः-ता० बृ०। २ पार्खडिय-ता० बृ० ] 


« समयमाभ्त - र्६६ 


तम्हा जद्दित् लिंगे सागारणगारएहिंवा गहिदे। 
दंसण-णाण-चरित्ते श्रप्पाणं जुज॒ मोक्खपहे ॥|४११॥| 


चूँ कि द्रव्यलिंग मोक्षका मांगे नहीं है. श्रतः गृहस्थों ओर मुनियोंके 
द्वारा गृहीत लिंगको छोड़कर मोक्षके मार्ग दशन, ज्ञान ओर चारित्रर्मे 
आत्माको लगा । 
मोक्‍्खपहे अ्रप्पाणं ट्वेद्ि तं' चेब माहि त॑ चेव। 
तत्मेब विहर णिच्च मा विहरसु अशण्णदब्वेसु |४१२॥ 


हें भव्य ! मोक्ष मार्गमें आत्माको स्थापित कर, उसीका ध्यान कर, 
उसीका अनुभव कर तथा उसीमें सदा विहार कर, अन्य द्रव्योमें 
विद्दर सत कर । 


लिंगके मोही समयसारको नहीं जानते-- 


पासंडीलिंगेस व गिहिलिंगेस ब बहुपयारेसु । 
कुब्बंति जे ममत्ति तेहि ण॑ णायं. समयसारं ॥४१३॥ 


जो बहुत प्रकारके मुनिलिब्नोंमें श्रथवा गृहस्थ लिंगोंमें ममत्व करते हैं 
उन्होंने समयसारको नहीं जाना । 


लिंगके विषयमें व्यवहार और निश्रयनयका मत 


ववहारिश्रो पुण णुअओ्रो दोण्णि वि लिंगाणि भणदि मोक्खपहे | 
णिच्छयणञआ॥रो ण' इच्छुदि मोक्खपहे सब्वलिंगाणि ॥४१४॥ 
व्यवहारनय मुनिलि्ं और गृहीलिंग दोनोंको ही मोक्षका मार्ग।कहता 
हे | किन्तु निश्चयनय मोक्षके मार्गमें सब लिंगोको ( किसी भी लिंगको ) 
नहीं चाहता । 
समयसार प्रन्थका महत्व 
जो समयपाहुडमिणं पढिदूण य अल्थतन्चदो णादु | 
अत्ये ठाहिदि चेदा सो पावदि" उत्तमं सोक्खे ॥|४१४॥ 
जो आत्मा इस समय प्राभ्वतको पढ़कर और अथे तथा तत्त्व रूपसे 
उसे जानकर उसके अथेमें स्थिर होता है बह उत्तम सुखको प्राप्त करता है । 


ः “िवेहि वेदयदि भायहि'-ता० बृ० | २-पाखंडी-ता० बृ० | ३-शणशञ्रो 
दु णिच्छुदि-ता० वृ० । ४ होहि-पाठान्तरम्‌ | 


$ समाप्त है 
£ अमल. 
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--अनुभेक्षा १३६६,१७४७५ 
--निन्दुनीय द्द १४७ 
-+निरोष ३६ 


प्राघ्बत सँग्रह 


-भाव 


79. 
आहार--शरीरादिके योग्य पुदुगलोंका 
अहरा 
--मार्गणा ५ 
“पर्याप्त रे 
॒ 

इन्द्रनील(-रल् )- ६ 
इन्द्रिय २९,७५३ 
“--प्रांण ४७,६ १ 
--मांगंणा ध्१ 
--पर्याप्ति ६१ 
->रोध ८ 

अमनमन निग्नह १६१ 


इच्छाकार-बअतियोंके प्रस्परिक अभि- 
वादनमें प्रयुक्त होने वाला शब्द 
१३३ 


इर्या समिति--का स्वरूप ६४ 
इंहा(-ज्ञान )--अवशभ्रहसे जाने हुए 
पदार्थंको विशेष रूपसे जाननेका 


उपक्रम रूप ज्ञान १७० 

ड 
उम्रतप्‌ श्जछ 
उत्तर गुण ६८,१६१ 


उत्तर प्रकृति--शानावरण आदि कर्मों 


के भेद १५३ 
उत्तम क्षमा १७५०, १६६ 
उत्तम पात्र १३४६ 


उत्पाद श्ष्ट 


शब्दसूचो 


उत्पाटित केश पूमश्रु-सिर और 
दादीके बालोंको उखाड़ने वाला 


साधु 8७ 
उत्सपिंणी - कालका एक भेद, जिसमें 
जीरवोंकी आयु वगेरह क्रमसे बढ़ती 
जाती है १४१ 
डद्य ३२,३२३ 
उदय स्थान ४६,२०३ 


उहिष्टविरत-- अपने उद्देशसे बनाये 
गये आहार वगैरहका त्यागी ग्या- 
रहवाँ श्रावक ५६. १४० 
उन्मार्ग १३२ ३३५ 
उपकरणु--मुनि धसंके पालनमें सहा- 
यक पीछी वगैरह १०२ 
डपगूहून--सम्यग्दशनका गुण २३७ 


उपधि--परिग्रह १०० 
--स्रे बन्ध होता दे १०१ 
उपयोग--जीवका जानने देखने रूप 
परिणाम ६ 
उपशम-- ३२,३३ 
उपसरे---संकट. ६६,१९४ १६७ 
उपादेय-- ४८ 
उपाध्याय (-परमेष्ठी >) १३८,१५४४, 
१७३,१७६, १६१ 
ऊ 
अष्बेलोक १८८८,२४७ 
ए्‌ 


एक भक्त--दिनमें एक बार भोजन 
करना ( साधूका मूल शुर ) 
६4, १६१ 


२७५ 


एकत्व(-अजुप्रेक्य )- १३६ 
एकान्त (-मिथ्यात्व )-- 
वस्तुको निस्य या श्रनित्य आदि 
एकही धमंवाली मानना १५४ 
एकेन्द्रिय (-जीव )-जिनके केवल एक 
स्पर्शन इन्द्रिय ही होती है ऐसे 
पृथिदी कायिक आदि जीव २७ 


एषणा समिति छ्ड 
एपणा शुद्धि--शखोक्तरीतिसे भिक्ता 
अहण करना ६२ 

ओ 


ओदयिक भाष स्थान--कर्मोके उदय 
से होनेवाले भावोंके स्थान ४६ 
ओदारिककाय--मलुष्योका. शरीर 
--अ्रहंन्‍्तके शरीर की विशेषताएँ 
8१,श२ 
ओपशमिकभावस्थान--ऋमोंके डप- 
शमसे होनेवाले भावोंके स्थान ४६ 


क 

करण निम्रह--हन्द्रियोंकों वशेमें 
करना ७७ 
कमें-- ३३,१६७, २० हे 
--सूर्तिक है ५१ 
--कर्मका कर्ता दे ३४,३५ 
कमेफल--३० ,४“७ २५७४, २४७०,२६० न 
२६५ 


कमेंमही--जहाँ के नियासी कृषि आदि 
कर्मोसे आजीविका करते हैं. २६ 
कषाय--क्रोध, समान, माया, लोभ 
५२,५६,१६४६७, १८२,२१४,२२४ 


२७६ 
--सार्गणा ६१ 
काय--मार्गणा ३१ 
--योगके दो भेद १४६ 
कायक्लेश-- ७९ 
कायगुप्ति--का स्वरूप द्व्ड 


कायोत्सग--खड़े होऋर दोनों हाथो- 
को नीचे लटकाकर ध्यान करना 


१७०७ 

कारण परमाणु--स्कन्धोंका कारण- 
भूत परमार ३७ 
काये परमाणु--स्कन्धोंके हूटनेसे बना 
परमाणु ३७ 


का मंण बर्गणा--वह वर्गणा जो कर्म- 
रूप परिणमन करती है २१७,२१८ 
काल(-बरव्य ) २२,२३,२४,४५,५० 


--की सिद्धि ४६ 
काल संसार १४१ 
कालादिलव्धि-- १८१ 
दवालुष्य ५०,६६५ 
केवल--शान. १०३,१६२, २३२ 

--सुख श्ध्र 

--दश्शन हि 

- वीर्य े 
केवली ६,१३,१७५ 
केबल ज्ञानी १३,१४;१७ 
केवलि प्रश्नप्त धमे ३५४ 
केदलि शासन ७६ ,८० 
कोष्टबुद्धि (-ऋद्धि ) १६६ 
क्षमा गुण ६८,०७७, १४० 
क्षय शे२,३ २ 
अआऋयोपशम--कर्मांका क्रय झौर उपशम 

३३ 


प्राभ्चत संग्रह 


कज्ञायिक[-ज्ञान ) है 

क्षितिशयन--भूमसिपर सोना, साधुका 
मूलगुण ६९,९८ 

कुद्रमव--श्वासके अद्ारहवें भाग आयु 


वाला जीवन ११६ 
क्षेत्र संसार १४१ 
ख 
खेलोपधि(--ऋर्द्धि ) १६६ 
श_ 
गणधर--तीर्थड्ररोंके प्रधान. शिष्य 

७१,१२०,१२१ 

गणी ९२७ 
गति (-मार्गणा ) ६१ 
गमक गुरु ६6 
गारव--के तीन भेद १६३,१८२ 
गृहीलिंग २६८, २६९ 
गुण-- २०,२१,२२,२३ 
गुण पर्यायाश्रय श्८ 
गुणब्रत--जो बत अखुब्तोंमें गुण्णोंकी 
बुद्धि करते हैं ६ 


गुणस्थान - संखारी जीवबोंके मोह और 
योगके निरम्मित्तसे होने वाले १४ 

दर्ज ६६,७०१,६० २०३,२:६ 
गुप्ति-- मन, वचन और कायका निम्रह 
१६६,१८३, १८६, २४४ 
१७० 

१६४ 


गुरु भक्ति 
ग्रन्थ--परिप्रह 
घ्‌ 
घाती(-कमे ) आत्माके ज्ञानांद गुरों 
का घात कश्ने वाले शानावरण, 


शब्द्सूची 


दृर्शनाधर॒ण, मोहनीय और अन्त- 


राय कम १६,१६१ 
घोर तप श्द्ष्ष 
च्चृ 
चक्रधर--चक्रवर्तो १३० 


चल्ुदशेन--चक्षु इन्श- जे होनेवाज़े 
मतिज्ञानसे पहले दोने वाज्ा 
सामान्य अतिभास ७ 
चलशब--चलत्नता फिरता मुर्दा. ५ 
चतुर्थ भक्त--दिनमें एक बार भोजन 
फरनेक्के पश्चात्‌ दूसरे दिन भी 
भोजन न करके तीसरे दिन भोज- 
न करना १६४ 


चानुदय-- १०८, 
चारण मुनि-शथ्वीसे ऊपर श्राकाशमें 


गमन करनेकी शक्तिरखने वाले 
मुनि १३० 
चारित्र भ्रष्ट १३९ 
चारित्र-- ४७,७५८ ७२,२४४ २६७ 
--के पाँच भेद १६१, 
--का स्वरूप श्ष्य्ड 
चारित्र प्राश्ष॒त पूछ 
चारित्राचार ६७ 
है चेतना गण है २२ 
चोरकथा ६५,१४६ 
चोइन्द्रिय (जीव) श्प 
चंत्यगृह <६ 
चौदह रत्न १३८ 
चल--सम्यक्त्थका दोष श्ड्द 


२७७ 

छ 
डदियालीस दोष--भोजनके.. ६७ 

छेदोपस्थापक--बतोंको छेदकर 

घारण करनेवाला अ्रमण क। 
छेदोपस्थापना चारित्र १६१ 

जज 
जप्रन्थपात्र--अ्प्तती सम्यग्इष्टि १३२६ 
जंघाचारण (-ऋद्धि) १६७ 
जल्लोषधि(-ऋद्धि) १६६ 
जलचर श्ष् 
जिनधर्म ६९ 
जिनबिम्ब ढक 
जिनभक्तिपरायण ष् 
जिनभावना ७०,११५, १२८ 
जिनमत ६६ 
जिनमारो७२,८५,८६,८७,८९,६२,९६ 
जिनमुद्रा ८८,१८४ 


जिनलिंग--निर्गन्‍्थ सुनिका नग्नरूप 
६९,१२०,१२४, १८९ 


जिनवचन ३४,१३४ 
जिनवर ४५,८५,६२ 
जिनशासन५६,१२८,१२९,१३५,१९६ 
जिनसमय २ हु 
जिनसून श्ग्द 
जिनोपदेश २१,२२१ 
जीव-- तत्त्व १९६ 
-द्वव्य श्र 
-के प्रदेश श्ड 
-के भेद २६ 


“का स्वरूप २९,४७,५०,२० ३ 


ब्ज्८ 


न्‍-की ब्युस्पत्ति डे ०,४० 
«का प्रमाण रे० 
-कर्मफलका भोक्ता ३५ 
“डपयोगमय ४०,१६८ 
-कर्मसे कैसे बंधता है. ४१ 
-के प्रायय हा 
-के जन्ममरण आदि नहीं है 
४६ ,५० 
-जिनवचन पराइमुख.. ५६ 
“ने सबलोकमें श्रमण 
किया है १२१ 
-सागर और अनगार धर्मसे 
भिन्न श्र 
-के सम्बन्धर्मे विभिन्न मत२०१ 
जीवसमास---संसारके सब जीवॉका 
जिसमें समावेश हो जाता है ६६ 


जीवस्थान ६१,७१,९०,२०३,२०५ 

ज्ञान ५८ 
>मागणा ६१ 
-ज्ञायकसे अभिन्न २६७ 

ज्ञानाचार ९० 

ज्ञानावरणादिकम ४७,५५ 

त 
तत्त, तत्ताथें-- रा 


तथारूयात चारित्र--परथाल्यातका 


नासान्तर १६१ 
तपू-- ७९,१५०,२४४ 

-++ऊका स्वरूप १५१ 
तपश्चरणु --के बारह भेद्‌ ६९ 
तप्त ठप १६५ 
सथाचार ९७ 


प्राभ्वत संग्रह 


तियेज्च--देव, नारकी और मनुष्योंके 
सिवाय अन्य सब प्राणी शृ८ 


वियेग्लोक--मध्यज्ञोक २५७ 
तिल तुषमात्र-- १३१ 
तीथें--का स्वरूप <्दट 
तीथेड्डर ७१,१३५,१५४, १५७ 
तीर्थड्वर नाम कम श्र्९्‌ 
त्याग ( - धर्म ) १७०,१५१ 
त्रस--चलने फिरने वाले प्राणी २७, 
३१, ७९ 
ब्रीरिद्रय--जिस प्राणीके तीन इहन्द्रियाँ 
हो, जेफे चीटीं श्८ 
थलचर---याय बैल वगैरह श्८ 
द्‌ 
दुण्ड---मन घचन और काय १६२ 
दर्शेन हि ५८ ८७ 
न्मांगया ९१ 
ज्यतिमा--भ्रावकका पहला 


दर्जा जिसमें सम्यग्द्शन पूरक 
निरतिचार आठ मूल गुण धारण 
किये जाते हैं प९,१५० 
दशेनमोह--मोहनीय कमका भेद, 
जो सम्यग्द्शनका घातक है. ३ 


नाचार 8७ 
दुशेनाचार अल... फ्ह्त्ते होने 
वाला सामान्य प्रतिभास ६ 


दशघर्म--उत्तम छमा वगैरह 
१६१,१६३ 
दश संयम--पांचों इन्द्रियोंको जीतना 
और एकेन्हियसे ख्ेकर पंञ्च न्द्रिय 
तक सब जीवोंकी रचा १६३ 


शब्द्सूची 


दिशिवदिशि प्रमण--दिशाओं और 
विदिशाओ्रेंसें श्रावागमनका प्रमाण 
करना । गुणमतका एक भेद ६० 
दीप्रतप श्ध्पू 
सुषमाकाल--प्ममकालका नाम ६० 
दुःख--के चार भेद्‌ ११६ 
देव--भवनवासी,व्यन्तर, ज्योतिषी 
ओर वेमानिक देव तथा. २८ 
अद्वारह दोषोंसे रहित परमात्मा १,2८६ 
द्वेशबिस्त---एक देशस्यायी क्रावक ७९ 


--के ग्यारह भेद १७० 

दो इन्द्रिय---जिस प्राणी के दो 
इन्द्रियाँ हों २७ 
दो क्रियावादी २०९ 


दोप---भूख, प्यास, भय, रोष, राग, 

मोह, चिन्ता, बुढ़ापा, रोग, 

रुध्यु, पलेव, खेद, मद, रति, 

आश्चर्य, निद्रा, जन्म और उद्देग 

ये श्८ दोष २ 

द्रव्य--जो गुण पर्याय वाला हो 

१८, १६, २० 

द्रव्यकाल है 
द्रव्यनिग्र न्‍्थ--मुनिका वेश मात्र 

धारण करने वाला श्स्द 


हब्य श्मण.. १२०, १२४, १३० 
क्रूएच ऐिर(---कछऋश्मेस्ड १२४ 


द्ेष--५१, ५३, ५४, ५५, ६१, ७१, 
६०५, १६३. १८२ 
घ 
शर्मे(-द्रव्य) 
«का स्वरूप 


२२, २३ 
६६, ७०, ८९ 


२७६ 

--ही सब कुछ है ज््पर 
--तीर्थक१ १्ध्ण 
-+ध्यान ७३, ७६, ८०, ८३, 
रण८, १४८, १६९ 


घमास्तिकाय--जीव और पद्गर्लों 
को चलने में सहायक द्वव्य १६७ 
--का स्वरूप ३ 
धारणा--स्टूतिका कारण ज्ञान १७० 
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